શ્રી વી. એમ. તારકુડે શાર્તની 
અગ્રગણ્ય વ્યક્તિઓમાં એક છે. તેઓ 
૧૯૩૬થી સદગત એમ, એન. રોય ચ્રાથે 
સ'કળાચેલા હતા. ૧૯૪૨માં કાયદાની 
પ્રેકટિસ છોડીને તેઆ એન. એમ. રૉય 
દ્રારા સ્થાપિત રૅડિકલ ડેમોક્રેટિક પાર્ટી 
800 માં પૂણુ'સમયના કામ માટે નેડાયા. 
૧૯૪૪થી ૧૯૪૮ લગી તેના સામાન્ય 
મ'ત્રી મહા।. પક્ષીય રાજકારણ સાચી લે!કશાહી માટે ઉપયુક્ત નથી 
એવા એમ, એન. રોથના વિચારોને કારણે ડિસેમ્બર ૧૯૪૮માં 
પક્ષનું વિધટન કરવામાં આવ્યું ર0? ના વિસજ'ન બાદ, શ્રી તાથ્કુંડે 
દ્રુમેનીસ્ટ મૂવમેન્ટમાં સક્રિય રીતે જેતરાયા. ઉપરાંત તેઓ મુંબઈ 
હાઇકોટમાં પ્રેકટિસ કરવા લાગ્યા. ૧૯૫૭માં તેએ ઢાઇકોટતા 
ન્યાયમૂર્તિપદ્ે આવ્યા, અને ખાર વષ* બાદ એટલે કે ૧૯૬૯માં 
આ પદેથી રાજીનાસું આપી સુત્રિમ ફે'માં સીનીયર એડવોકેટ 
તરીકૅ પ્રેકટીસ કવા લાગ્યા. 





મ્રા તાસ્કુડે ૧૯૬૯ થી ૧૯૮૦ દરમ્યાન રૅડિકલ હ્ુમેનાસ્ટ 
એસોાસીએથનના પ્રમુખપદે રહા. અને કલકત્તાથી સાસાહિક સ્વરૃપે 
પ્રગટ થતા. અને ત્યારબાદ દીલ્હીથી માસિક સ્વરૃપે પ્રકાશિત યતા 


“ૂડિકલ હ્ુમેનીસ્ટ” ના ૧૯૭૦થી ત'ત્રી પદે છે, ભારતમાં હો[8-52 


શાહીની રક્ષા માટે તથા મજબૂત બનાવવા જયપ્રકાશ નારાય# 
સહકામથી શ્રી તામ્કુ ડેએ એઓંપ્રલ ૧૯૭૪માં ૦: (સીટીઝન્સ 4 


૩મોક્રેસી)ની સ્થાપના કરી, જયપ્રકાશ નારાયણુ ૮: ના પ્રસુખ હં ક 


બ્રી તાથ્કુડે ત્યાર મ'કી હૃતા અને ત્યારબાદ તેના પ્રેઝુખ બન્યા હ 


લાંકશાહોળો 
ફ્િલસૂફો 








આ પુસ્તક [વશે 

રૅડિકલ ક્રમેનીઝમ (સ્વાતંત્ર્ય અને લોકશાહીની 
ફિલસૂફી) એ પ્રસિદ્ધ ન્યાયવિદ અને માનવ હકકોના 
પ્રખર પુરસ્કર્તા તથા કર્મશીલ વો. એમ. તારકુડેના 
'રેડિકલ હ્રુમેનીઝમ:, ધી ફીલોસોફી ઓફ ટ્રોડમ એન્ડ 
ડેમોક્રસીનો ગુજરાતી અનુવાદ છે. અનુવાદ પ્રા. દિનેશ 
શુકલે (રીડર, રાજ્યશાસ્ર, ગુજરાત યુનિવર્સિટી, 
અમદાવાદ) કયૉ છે. 








ભઇરતના મહાન ચિંતક માનવેન્દ્રનાય રોયે (એમ. 
એન. રાય) ઉદ્દામ માનવવાદના તત્ત્યશ્ઞાનનું પાયાનું 
માળખું તૈયાર કરું. એ તત્તજ્ઞાનનાં જુદાં જુદાં 
પાસાંઓને તારકુ'ડએ પોતાની સરળ ભાષામાં આ 
પુસ્તકમાં રજૂ કર્યા" છે. એમાં ઉદ્દામ માનવવાદની 
વ્યાખ્યા, હાલની પરિસ્થિતિમાં તેની પ્રસ્તુતતા, સાંપ્રત 
વિચારધારાઓની નિષ્ફૂબતા અને એની પાછળનાં 
કારણે, માનવવાદની પાયાની દાર્શનિક આધારશિલાઓ 
માનવવાદનાં પાયાનાં મૂલ્યો, સ્વતંત્રતા, બુદ્ધિનિષ્ઠા 
બિનસાંપ્રદાકિક નીતિમત્તા, માનવવાદી દર્શનનાં 
ત્રામાજિક, આર્થિક, રાજકીય પરિમાણો, માનવ 
ઉત્કાંતિમાં વિચારોનો ભૂમિકા અનૅ માનવવાદી કાંતિ 
કેવી રીતે થઇ શકે, વગેરે મુદ્દાઓની ચર્થા સરળ, સુબોધ 
અને પ્રવાવૉ શોલોમાં કરવામાં આવી છે. આ તત્વ- 
જ્ઞાનનું મહત્ત્વ કેવળ વિચારોના ક્ષેત્રમાં છે એવું નથી. 
એ જીવનનાં વિવિધ કત્રોમાં કેવી રીતે ચરિતાર્ષ 
કરી શકાય એનું ઉપયોગો માર્ગદર્શન પણ લેખકે પૂ રુ' 
પાડયુ” છે. 

આ પુસ્તકનું એક ઉપયોગો પાસું એ છે કે 
ભારતના સંદર્ભમાં આ તત્ત્વજ્ઞાન અને તેને! વ્યવહારમાં 
અમલ કેટલો જરૂરી છે એ લેખકે વિશદ રીતે સમજાવ્યુ" 
છે. દેશ અને દુનિયાને મ્રુંઝવતી પાયાની સમસ્યાઓનું 
સુંદર, વૈજ્ઞાનિક અને તર્કનિષ્ઠ વિશ્લેષણ આ પુસ્તકમાં 
પ્રાપ્ત થાય છે. તો સાથે સાથે માનવવાદી દ્રષ્ટિકોણને 
પ્યાલમાં રાખી એ સમસ્યાઓનું નિવારણ કેવી રોતે કરી 
શકાય ઉપયોગી માર્ગદર્શન પણ પુસ્તકમાં મળે છે. 

સામાજિક તત્ત્વચિંતતમાં રસ ધરાવનારાઓ 
અને માનવર્નિષ્ઠ સામાજ્ડિ પુનરરચના માટે પ્રવૃત્ત, 
એવા સૌ કર્મશોલાને પુસ્તક ઉપયોગો પુરવાર થાય તેમ છે. 


-પ્રકામા ન. શાહ 

















૭૬મો જયપ્રકાશ નારાયણના 
પ્રમુખપદે તથા શી તારકુ'ડના કાર્યકારી પ્રમુખ” 
પણા નીચે 000. (પીપલ્સ યુનિયન ફોર 
સિવિવ વીબર્ટીંઝ)ની સ્થાપના થઇ, નવેમ્બર 
૧૯૮૦માં ૨00. સભ્યોનું સંગઠન બન્યુ” અને 
તારે શ્રી તાસકુ'ે પ્રમુખ બન્યા. 





શ્રી તારકુ'ડે એન. એમ. રોય * દ્રારા 
સ્થાપિત ઇન્ડિયન રેનેસાં ઇન્સ્ટિટયૂટના સ્યાપકે' 
સભ્ય છે, ૧૯૭૭માં ઇન્ડિયન રૅનેસાં ઈન્સ્ટિટયૂટ 
દ્રારા સ્થાપિત આર્થિક વિકસના આયોજન 
(પીપલ્સ પ્લાન)ની તજ | સમિતિના તેઓ 
કન્વીનર ક 
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નકસલવાદીઓની હત્ઝ્રાઓની તપાસ માટેની 
ઘણી સમિતિઓના તેઓ ચેરમેન હતા. જનતંત્ર 
સમાજ દ્રારા નિયુક્ત ચુંટણી સુધારાની બે 
સમિતિઓના પણ તેઓ કન્વીનર ઘતા.શૌ તારકુ'ને 
ઈન્ટરનેશનલ ્રુમેનીસ્ટ એન્ડ એથિકલ યુનિયન 
દ્વારા “ઇન્ટરનેશનલ લ્રુમેનીસ્ટ ૧૯૭૮” 
મળ્યો હતો. તેઓને અમેરિકાની એકેડમી ઓફ 
ક્રુમેનિઝમ દ્રારા “લ્રુમેનીસ્ટ લોરિએટ ” નો. 
ખિતાબ પણ મળ્યો છે. 











-મૌતમ ઠાકર 


અનુવાદકને! પરિચય 


દિનેશ શુકલ હાલ ગુજરાત યુનિવર્સિટીના 
સજ્યશાસ્તર વિભાગમાં રિડર છે. અનેક પુસ્તકોના 
લેખક અનૅ અનુવાદક. વર્તમાનપત્રો અને 
સામાથિકોમાં રાજકારણ અને સમાજ 
વિવિધ વિષયો પર નિયમિત લેખન, 
ક્રુમેનિઝમની વિવિધ સંસ્થાએ સાથે સંકળાયેલા 
છે. અભ્યાસના રસ વિષયો, ભારતીય રાજકારણ 
રાજકીય ચિંતન, પર્યાવરણીય સમસ્યાઓ વગેરે. 








રૅડિકલ હ્યુમેનિઝમ 





(સ્વાતંત્ય અનૅ લોકશાહીની કલિ ફી). 
નિ 
ત 


વિ. મ. તારકુંડે 


અનુવાદ 
પ્રા. દિનેશ શુક્લ 


,ર,લા.ફા. 
શ્રૂજરાત ૨5 
જા 





શ્રી ચંદ્રકાંત દરૂ મેમોરિયલ ટ્રસ્ટ 
૪, ન્યુ અલકાપુરી સોસાયટી 
ગુલબાઈનો ટેકરો 

અમદાવાદ - 3૮૦૦૧૫ 











અનુક્રમણિકા 
પ્રસ્‍તાવના - બીજી આવૃત્તિ 


પ્રસ્‍તાવના - પ્રથમ આવૃત્તિ 


રિતતૉંલ્લાં ળિપાળતાાંડાળ 
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83 1: 31. 1ણ દણળતંટ 


ખંડ પહેલો : પ્રાસ્તાવિક 
૧. રૈડિકલ હ્રુમેનિઝમ છું છે ૧ 


ણાળાકાવ્ત11 ઉખુંતાં 
8)/ $॥11 €॥હાતં( 1:01 ઝર 31૮10011 1 પડા 











4, પટ્ષ#/ 41830011 5૦% -રૈડિકલ ક્યુ : સાંપ્રત પરિસ્થિતિમાં પ્રસ્તુતતા ક 
&॥લ્તંધઉત - 380 015 ૩. પ્ર્વતમાન વિચારધારાઓની નિષ્ફળતા સ્ક 
રી ૪. રૅડિકલ હ્રમેનિઝમના સ્થાપક ૪૬ 
€ ૪0. 1પાત0ાતટ છે ક ખંડ બીજો : પાયાનો અભિગમ 
કિ જી પ. ભૌતિકવાદ અથવા અહેતિક પ્રકૃતિવાદ ૬૭ 
પ્રથમ આવૃત્તિ : ૧૦૦૦ દ ૬, મનુષ્ય કુદરતનો ભાગ છે ૭૬ 
નોગ્યુઆરી, ૧૯૯૭ ઝે ૭. વ્યક્તિ અને સમાજ : મનુષ્ય એજ માપદંડ ૯૭ 
ડિંમત: ૧૦૦ રૂ. દ ખંડ ત્રીજો : વૈયક્તિક તત્ત્વજ્ઞાન - અંગત તત્વજ્ઞાન 
મુખ્ય વિક્રેતા: ૮. સ્વતંત્રતા, પાયાનું મૂલ્ય ૯૬ 
બાલગોવિદ બુક સેલર્સ ૯. માનવવૃધ્ધિનું મૂલ્ય અને તેનું મૂલ્ય ૧૦૯ 
૧૭૬૦, ગાંધી રોડ,બાલાહનુમાન પાસે, * ૧૦. સેક્યુલર (ધર્મનિરપેક્ષ) નીતિમત્તા ૧૧૯ 
અમદાવાદ - ૩૮૦૦૦૧ ૧૧. જીવનની ગુણવત્તા ૧૩૮ 


ફોટો ટાઈપ સેટિંગ : 
કોમ્પ્યુટેક એન્ટરપ્રાઈઝ 
૨, પ્રથમ.માળ, સેન્ચુરી બજાર,આંબાવાડી, 
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શિવકૃપા ઓફસેટ વર્કસ 
દૂધેશ્વર, અમદાવાદ 











ગ્રસ્‍તાવના. 
પ્રથમ આવૃત્તિ 


રૈડિકલ હ્યુમેનિઝમના તત્વજ્ઞાનના પાયાના માળખાની રૂપરેખા ૧૯૪૬માં 
એમ. એન. રોયે તૈયાર કરી હતી. ૨૨ સિદ્ધાંતોના સ્વરૂપે તેનું પ્રકાશન થયું હતું. 

શરૂઆતથી જ મને લાગ્યું છે કે રેડિકલ હ્યુમેનિઝમ એ મારું તત્વજ્ઞાન છે. 
આ તત્વજ્ઞાનનાં પાયાના તત્ત્વોને ઘાટ આપવામાં આવ્યો ત્યાર પછીનાં વર્ષોમાં 
એ લાગણી ફ્ઢ માન્યતામાં પલટાઈ ગઈ છે. મારી વિચારપ્રક્રિયાનો એ તત્વજ્ઞાન 
અંગભૂત ભાગ બની ગયું છે. અને હું આ તત્ત્વજ્ઞાન અનુસાર માટું જીવન જવું 
છું, અને એનાં કેટલાકં પાસાંઓ વિષે મેં મારી રીતે વિચાર કરવાનો પ્રયાસ ક્ય 
છે, અને વધુ સમૃધ્ધ કરવાનો પ્રયાસ કર્યો છે. અને એથી જ આ પુસ્તકમાં એમ. 
એન. રોય પ્રત્યેના મારા #ણનો સ્વીકાર કરવા સાથે રૅડિકલ હ્રુમિનિઝમના 
તત્વજ્ઞાનને મેં મારા શબ્દોમાં વર્ણવાનો પ્રયાસ કર્યો છે; જાણે એ મારું તત્વજ્ઞાન 
હોય એમ એને આત્મસાત કરીને વર્ણવ્યું છે. 

શડિકલ હ્યુમેનિઝમ એ કંઈ માન્ય શૈક્ષણિક કવાયત નથી. એએ ક્રિયાનું તત્વજ્ઞાન 
બનવું જોઈએ, રોજ્દા જીવનમાં એ ચરિતાર્થ થવું જોઈએ. એ અનુમાર્કસવાદી 
(પૉસ્ટ-માર્કસીયન) તત્વજ્ઞાન છે. માર્કસવાદ સાથેના એના સંબંધો વિષે રોયે 
જણાવ્યું છે કે, “'તર્ક દોષોથી મુક્ત અને વધુ ચઢિયાતા વૈજ્ઞાનિક જ્ઞાનના પ્રકાશમાં 
વધુ સ્પષ્ટ બનેલા માર્કસવાદના હકારાત્મક તત્વોનું વધુ સર્વગ્રાહી તત્વજ્ઞાન, જેને 
આપણે 'એકાત્મ' (ઈન્ટેગ્રલ) માનવવાદ અથવા 'રેડિકલ હ્યુમેનિઝમ' એવું નામ 
આપી શકીએ, તેની સાથે સુસંગત છે. 'યંત્રવાદી વિશ્વવિદા' (મિકેનિસ્ટીક 
કોસ્મોલોજી) ભૌતિકવાદી તત્ત્મમીમાંસા, સેક્યુલર બુધ્ધિનિકાવાદ અને 
બુધ્ધિનિષ્ઠવાદી નીતિશાસ્ર આ બધાંને જેડતું આ તત્વજ્ઞાન મનુષ્યની સ્વાતંત્ર્યની 
ઝંખના અને સત્યની ખોજને સંતોષે છે, એટલું જ નહીં, આ આર્દ્શો સિધ્ધ 
કરવા ભવિષ્યમાં કઈ દિશામાં કાર્યપ્રવૃત્ત થવું, એનું માર્ગદર્શન પણ કરે છે. 
“(રિઝન, રોમેન્ટિસિઝમ એન્ડ રેવોલ્યુશન'', વોલ્યુમ - ૨, પૃ - ૨૨૦) 

જે લોકો સામાજિક રીતે ઉપયોગી અને અંગત જીવનમાં આત્મસિધ્ધિથી 
ભર્યું ભર્યું જીવન જીવવા ઈચ્છે તેમના માટે વિચારો અને આદશનિં રાજકારણ 
પૂરું પાડવાની દષ્ટિએ આ પુસ્તક લખાયું છે. ખાસ તો, સત્તાના રાજકારણમાં 


ર 





વ્સ્ન્‍્કકક્ટ્ટકપયૂટ 





પડ્યા સિવાય સમાજના વંચિત સમૂહોના ઉત્કર્ષ માટે જેઓ કંઈક કરવા ઈચ્છે 
છે, એમને ઉદ્દેશીને આ પુસ્તક લખવામાં આવ્યું છે. 

આ પુસ્તક વાંચ્યા બાદ, એમાં રજ્‌ કરવામાં આવેલ કોઈ મુદા સાથે કોઈ 
વાંચક અસહમત થાય અને સ્પષ્ટતા મેળવવાની ઈચ્છા હોય, તો તેની સાથે 
પત્રવ્યવવહારમાં ઉતરવાનું મને ગમશે. 


નવી દિલ્હી, ૧૯૮૩ વી. એમ. તારકુંડે 


!્‌ પ્‌/ 





ગ્રસ્તાવના. 


બીજી આવૃત્તિ 

બીજી આવૃત્તિ તૈયાર કરતી વખતે “રૅડિકલ હ્યુમિનિઝમ , એ પ્રથમ 
પ્રકરાણમાં ઠીક ઠીક ફેરફાર કરવામાં આવ્યા છે. મારી દષ્ટિએ, માનવવાદ બહુ 
પરિમાણલક્ષી લોકશાહી છે, આથી લોકશાહીમાં ખરેખર માનનાર દરેક 
અનિવાર્યપણે માનવવાદી છે. માનવવાદીની આ વિશાળ બિરાદરીમાં એક એવો 
સમૂહ છે, જેને આપણે વૈજ્ઞાનિક માનવવાદીઓ કહી શકીએ, જેઓ કોઈ દેવી 
શક્તિમાં માનતા નથી. ભારતમાંના રેડિક્લ હ્યુમેનિસ્ટોનો આ સમૂહમાં સમાવેશ 
થાય છે. બીજો સમૂહ ધાર્મિક માનવવાદીઓનો બનેલો છે, જેમને કોઈ સંગઠિત 
સંપ્રદાયમાં શ્રધ્ધા નથી, અથવા જેઓ એવું માને છે કે બધા ધમ (તેમના 
પોતાના ધર્મસહિત) એક અને એક સરખા ઈશ્વરને પામવાના જુદા જુદા માર્ગ 
છે. બીજા પણ કેટલાક લોકશાહીના ખરેખરા હિમાયતીઓ છે, તેઓ આમ તો 
માનવવાદીઓ છે, પણ તેઓ કોઈ તત્વજ્ઞાન પ્રત્યે સભાનપણે ગંઠાયેલા નથી. 
નાગરિક સ્વાતંત્યો અને માનવ હકકોનાં સંરક્ષણ અને સંગોપનના મારા નમ 
પ્રયાસો દરમિયાન જુદા જુદા પ્રકારના માનવવાદીઓનો મને ઘણો ટેકો મળ્યો 
છે. સુધારેલ પ્રથમ પ્રકરણમાં મેં આ માનવવાદી બિરાદરીની યોગ્ય નોંધ લીધી 
છે, તો સાથે સાથે બધી «૮ માનવ સમસ્યાઓ પ્રત્યે મૂળચામી અભિગમ ધરાવતા 
રૈડિક્લ હ્રુમેનિસ્ટો એ વૈજ્ઞાનિક માનવવાદીઓ છે, એ મુદ્દ પર ભાર મૂક્યો છે. 

“સાંપ્રત પરિસ્થિતિમાં (રેડિક્લ હ્યુમેનિઝમ) પ્રસ્તુતતા'' એ સંબંધી બીજા 
પ્રકરણમાં વિશ્વ સામ્યવાદ્માં જે ધરમૂળથી પરિવર્તનો આવ્યાં છે, એની નોંધ 
લીધી છે. મારી દષ્ટિએ સામ્યવાદી જગતમાં થઈ રહેલ આ પરિવર્તનો ““સામ્યવાદનું. 
માનવીયકરણ'' કરવાની દિશામાં છે. ભારતની પરિસ્થિતિમાં પણ જે અગત્યનાં 
પરિવર્તનો થયાં છે, એનો ઉલ્રેખ પણ કયો છે. 

૧૩મું પ્રકરણ, “રાજકીય સંગઠન : સંગઠિત લોકશાહી''માં જે વિચારો 
વ્યક્ત કરવામાં આવ્યા છે, એની વધુ સ્પષ્ટતા કરવા માટે પાગ કટલાક ફેરફારો 
કરવામાં આજા છે. બીજાં પ્રકરાણોમાં ક્યાંક નાના નાના ફેરફારો કરવામાં આવ્યાં 
છે. 








પ્રથમ આવૃત્તિને વાચકો તરફથી જે પ્રતિભાવ મળ્યો છે, એ માટે હું 
એમનો આભારી છું. 


૨૫-૯-૧૯૯૧ વી. એમ. તારકુંડે 
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ખંડ પહેલો 


પ્રાસ્તાવિક 








એક 


રૅડિકલ હ્યુમેનિઝમ શું છે ન 
૬? 


એક તત્ત્વજ્ઞાન અને એક મનોવલણ તરીકે માનવવાદી વ્યાખ્યા આપી 
શકાય. આ તત્ત્વજ્ઞાન અને મનોવલણ માનવ વ્યક્તિને અગ્રિમતા બક્ષે છે, અને 
સ્વતંત્ર તથા ગૌરવ સાથે જીવવાના તેના અધિકારનો સ્વીકાર કરે છે. મનુષ્ય જ 
બધી વસ્તુઓનો માપદંડ છે, એ એની પાયાની નિષ્ઠા છે. મનુષ્ય જ સ્વયમેવ 
ધ્યેય છે, એ અન્ય કશા ચઢિયાતા સાધ્યનું સાધન નથી, એ માનવવાદનો 
પાયાનો સિધ્ધાંત છે. 

જ્યારે આપાગે માનવવાદની બૃહદ વ્યાખ્યા કરીએ છીએ ત્યારે તેમાં 
વિવિધ પ્રકારનાં દષ્ટિકોણો અને મનોવલણોનો સમાવેશ થઈ જાય છે. વ્યક્તિ 
માત્રના ગોરવનો તેમજ સ્વતંત્ર રીતે રહેવાના તેના પૂર્ણ અધિકારનો સ્વીકાર 
એ માનવવાદ તેમજ લોકશાહી બત્રેના પાયામાં રહેલ છે. જો આપાે લોકશાહીને 
એક જીવનરીતિ તરીકે ગાગતા હોઈએ, અને માત્ર શાસન કરવાની પધ્ધતિ તરીકે, 
માનતા ન હોઈએ તો દરેક સાચો લોકશાહીચાહક એ માનવવાદી છે, એમ 
આપણે વાજબી રીતે «૮ કહી શકીએ. આપખુદશાહીના કોઈ પણ પ્રકારના 
સ્વરૂપ સામે લોકશાહીનાં રક્ષણ અને સંગોપન માટે સંઘર્ષ છેડવો પડે એવા 
સંજોગોમાં લોકશાહી અને માનવવાદનું આવું સમીકરણ અત્યંત ઉપયોગી છે. 
ત્રીજા વિશ્વના બધા દેશોમાં અને બીજે પણ આવા સંશેગો પ્રવર્તતા હોય એવું 
જોવા મળે છે. 

માનવવાદી-લોકશાહીં ચાહકોની આવી બિરાદરીમાં વૈજ્ઞાનિક - 
માનવવાદીઓનો સમાવૅશ થાય છે. જગતના બનાવો કઈ આધિભૌતિક સત્તા 
દ્વારા નક્કી થાય છે, અથવા પ્રભાવિત થાય છે, એવા દષ્ટિકોણનો વૈજ્ઞાનિક 
માનવવાદ અસ્વીકાર કરે છે. તે એમ પાણ માને છે કે મનુષ્યની નિયતિ, કોઈ 
દેવી ઈચ્છાથી નહીં, પણ કુદરતી પરિબળોથી નક્કી થાય છે. આ એમાં સૌથી 
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મહત્વનું પરિબળ તો મનુષ્યની સંકલ્પશક્તિનું બળ છે. વૈજ્ઞાનિક માનવવાદનું 
એ પણ પ્રતિપાદન છે કે મનુષ્ય સ્વયમેવ ધ્યેય હોવાથી, કોઈ રામ, કબીલા કે 
વર્ગ જેવા કાલ્પનિક સામૂહિક અહમ્‌માં તેનું વિગલન કરી શકાય નહીં, અષવા 
આવા કોઈ સામૂહિક અહમ્‌ ખાતર તેનું બલિદાન પણ આપી શકાય નહીં. કોઈ 
આધિભૌતિક અથવા ઈશ્વરી સત્તાનો અસ્વીકાર કરતો વૈજ્ઞાનિક માનવવાદ મનુષ્યની 
ઈચ્છાશક્તિ, તેની વિચારબુધ્ધિ, તેની ભાવનાઓ-ઊર્મિઓ વગેરે તેની શારીરિક 
- જીવશાસ્ીય ઉત્ક્રાંતિના પરિણામ રૂપ ગણે છે. 

આપણે હવે પછીનાં પ્રકરણોમાં જોઈશું કે સ્વતંત્રતા, વિચારબુધ્ધિવાદ 
અથવા બુધ્દિનિક્રાવાદ (રેશનાલિઝમ) અને બિનસાંપ્રદાયિક નીતિમત્તા એ 
વૈજ્ઞાનિક માનવવાદનાં મુખ્ય ત્રણ મૂલ્યો છે. શારીરિક -જીવશાસ્્રીય ઉત્ક્રાંતિ 
દરમિયાન મનુખ્ે પ્રામ કરેલા કેટલાંક માનસિક લક્ષણોમાંથી આ ત્રણ મૂલ્યો 
પાંગર્યા છે, એમ વૈજ્ઞાનિક માનવવાદનું માનવું છે. આ માનસિક લાક્ષગિકતાઓનું 
મનુષ્યની વિચારબુધ્ધિ થકી મૂલ્યોમાં રૂપાંતર અને વિકસન થયું છે. અને મનૃષ્યની 
વિચારબુધ્ધિ એ મનુષ્યના જીવશાસ્ત્રીય વારસાનો «| એક ભાગ છે. 

વૈજ્ઞાનિક માનવવાદીઓ સિવાયના માનવવાદીઓ પણ એ «૪ અથવા 
એવાં જ મૂલ્યોનો, પણ તીવ્રતાની જુદી જુદી માત્રા અને ઓછી તાર્કિક 
સુસંગતતાથી, પુરસ્કાર કરે છે. માનવવાદીઓના આવા એક પ્રકારને ધાર્મિક 
માનવવાદીઓ એવી સંજ્ઞા આપી શકાય. તેઓ કોઈ આધિભૌતિક અથવા ઈશ્વરી 
સત્તાના અસ્તિત્વમાં અને માનવજ્હારોમાં તેની સક્રિય ભૂમિકામાં શ્રધ્ધા ધરાવે 
છે. સાથે સાથે, તેઓ એમ પણ માને છે કે ઈશ્વરી ઈચ્છાને મનુષ્ય સભાનપાણે 
આધીન થાય તો પણ સ્વતંત્રતાના મૂલ્ય માટેની તેની પ્રતિબધ્ધતાને કોઈ આંચ 
આવતી નથી. તેઓ બુધ્ધિનિષ્ઠાના મૂલ્યોનો સ્વીકાર કરે છે પાણ અમુક પ્રમાણમાં 
/, કારાણ કે તેઓ માને છે કે બુધ્ધિનિષ્ઠાના સિવાય પાણ જ્ઞાન પ્રામ કરવાનો 
આધિબૌધ્ધિક માર્ગ રહેલો છે. તેમની નીતિમત્તા મનુષ્યની બુધ્ધિ થકી સંકોરાતી 
જીવશાસ્તરીય ઊર્મિઓમાંથી નહીં, પાણ ધર્મગ્રંથો દ્વારા અભિવ્યક્ત યતી ઈશ્વરી 
ઈચ્છા, અથવા ભક્તિના અંતરાત્માના અવાજમાંથી પાંગરે છે. અત્યંત ધાર્મિક 
હોવા છતાં આવા માનવવાદીઓ ઉદાર અને વ્યાપક ૬ષ્ટિબિન્દુ ધરાવનારાઓ 
છે, કારણ કે કાં તો તેઓ કોઈ સંગઠિત ધર્મમાં માનતા નથી, અથવા પોતાના 
ધર્મ સહિત બધા ધમનિ ઈશ્વરને પામવાના જદા જુદા પંથ ગાણે છે. ધાર્મિક 
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માનવવાદીઓ એ ધર્મશ્રધ્ધાળુઓમાં એક લઘુમતી જેવો છે, પણ તેમની હયાતી 
એ હકીક્ત છે અને માનવવાદી બિરાદરીના એઓ એક મૂલ્યવાન ભાગ છે, 
એનો આપાણે સ્વીકાર કરવો જોઈએ. તેઓમાંના કેટલાક તો સ્વાતંત્ર્યના આદર્શ 
પ્રત્યે સંપૂર્ણપણે પ્રતિબધ્ધ છે, અને એ આદર્શ ખાતર કોઈ પણ ભોગ આપવા 
કટિબધ્ધ છે. 

બિનવૈજ્ઞાનિક માનવવાદીઓનો એક બીજે પાણ પ્રકાર છે. સ્વાતંત્ય, 
વિચારબુધ્ધિવાદં અને બિનસાંપ્રદાયિક નીતિમત્તાના માનવવાદી મૂલ્યોના 
તત્ત્જ્ઞાનીય પાયાઓમાં ઊંડા ઊતરવાની ઝાઝી ઝંઝટ કર્યા સિવાય આ મૂલ્યોનો 
સહજવૃત્તિથી અંગીકાર કરે છે. સ્વાતંત્ય અને લોકશાહીના રક્ષણ તેમજ 
સંગોપનમાં તેઓ સામાન્ય રીતે વૈજ્ઞાનિક માનવવાદીઓ અને ધાર્મિક 
માનવવાદીઓને સાથ-સહકાર આપે છે પણ કેટલીક વાર તેમના પ્રતિભાવ 
અણધારેલી રીતે માનવવાદી સિધ્ધાંતોથી વિપરીત હોય છે. આપાણે એમને 
લાગણીપ્રધાન માનવવાદીઓ એવી સંજ્ઞા આપી શકીએ, અલબત્ત, અહીં આપાગે 
“લાગણીપ્રધાન' શબ્દપ્રયોગ વાર્શન કરવાને ઈરાદે કરીએ છીએ, કોઈને ઉતારી 
પાડવાના ખરાબ અર્થમાં કરતા નથી. 

આ ગ્રંથમાં વૈજ્ઞાનિક માનવવાદીની «૮ ચર્ચા કરવામાં આવી છે. હવે પછી 
જ્યારે જ્યારે કોઈ પણ વિશેષણ વિના “માનવવાદ' એવો શબ્દ પ્રયોગ કરવામાં 
આવે ત્યારે વૈજ્ઞાનિક માનવવાદનો ઉલેખ કરવામાં આવ્યો છે, એમ સમજવાનું 
છે. 

સ્વાતંત્યના મૂલ્યનું ઉગમસ્થાન મનુષ્યના અસ્તિત્વ માટેના સંઘર્ષમાં રહેલ 
છે, એમ માનવવાદ માને છે. અસ્તિત્વ માટેનો સંઘર્ષ, એ સમગ્ર જૈવીય 
જગતનું પાયાનું લક્ષાગ છે, એમ મનુષ્ય એ «જગતનો ભાગ હોવાથી, એ એનું 
પાણ લક્ષાગ છે. પણ માનવીય સ્તરે અસ્તિત્વ માટેનો જૈવીય સંઘર્ષ એ સ્વાતંત્ય 
માટેના સંઘર્ષનું સ્વરૂપ ધારણ અસ્તિત્વ માટેના સંઘર્ષ એ તમામ જીવોનું 
પાયાનું લક્ષાગ હોવાથી સ્વાતંત્ર્ય એ તમામ મનુષ્યોનું પાયાનું મૂલ્ય બની રહે છે. 

વિચારબુધ્ધિવાદ અથવા બુધ્ધિનિષ્ઠા એ વૈયક્તિક મનુષ્યની વિચારશક્તિના 
મૂલ્યનો સ્વીકાર કરવામાં રહેલ છે. માનવવાદ કહે છે કે સમગ્ર વિશ્વ એ નિયમાધીન 
છે, અને તેથી જે પ્રાણીઓ અસ્તિત્વના કુદરતી સંઘર્ષમાં પોતાનું અસ્તિત્વ 
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ટકાવી રાખવામાં સફળ પુરવાર થયા છે, તે તેમની સહજવૃત્તિજન્ય બુધ્ધિ થકી 
થયા છે માટે આવી બુધ્ધિ એ આવાં સૌ પ્રાણીઓનું એક લક્ષાગ બની રહે છે. 
જદાં જુદાં પ્રાણીઓ તેમના વિકાસના જુદા જદા સ્તરે આવી સહજવૃત્તિનનન્ય 
બુધ્ધિ ધરાવે છે. એ બુધ્ધિમત્તાના વિકાસની સૌથી ઊંચી કક્ષા આપણને મનુખોમાં 
જોવા મળે છે. જીવનના અનુભવો સમજવા માટે ઉપયોગમાં લેવાતી મનુષ્યની 
વિચારંબુધ્ધિ એ માનવજ્ઞાનનો સ્રોત છે. સત્ય એ જ્ઞાનનું વિષયવસ્તુ છે. માનવવાદ 
કહે છે કે સ્વાતંત્યની ઝંખના અને સત્યની શોધ એ માનવીય પ્રગતિની પાયાની 
ચાલના છે. 

સ્વાતંત્ય ભક્તિ દ્વારા સમાજમાં જ ભોગવી શકાય છે અને એ માટે 
જરૂરી છે કે મુક્ત વ્યક્તિ એક સ્વામત્ત નૈતિક અસ્તિત્વ ધરાવતી હોય. જે કોઈ 
ભક્તિ પોતાની ઈચ્છાશક્તિથી નૈતિક વર્તન કરવા શક્તિમાન ન હોય તે કદાપિ 
મુક્ન વ્યક્તિ હોઈ શકે નહીં, કારણ કે એવી સ્થિતિમાં «/રૂરી ધોરણોને અનુરૂપ 
શક્તિ વર્તન કરે એ સાર્‌ સમાજે બળજબરીનો ઉપયોગ કરવો પડે. મનુષ્યની 
નૈતિક ભાવનાઓ તેમજ તેની વિચારબુર્ધ્ધિનાં મૂળ લાખ્ખો વર્ષ પર્યત ચાલેલી 
જીવશાસ્રીય છે. ઉત્કાંતિમાં પડેલાં છે એમ માનવવાદ માને છે. આ નૈતિક 
ભાવનાઓ અને વિચારબુધ્ધિ થકી એક સ્વાયત્ત નૈતિક વ્યક્તિ તરીકે વિકસવાનું 
મનુષ્ય માટે શક્ય બને છે. 

મુક્ત અને નૈતિક સ્્રીપુરૃષોના બનેલ સમાજના નિર્માણમાં સહાયરૂપ થવું 
એ માનવવાદનો સામારક આર્દ્શ છે. આ આદર્શને ચરિતાર્થ કરવા માનવવાદી 
એક સંપૂર્ણ લોકશાહી સમાજનાં નિર્માણ અને જતન માટે સતત પ્રયત્નશીલ રહે 
છે. સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને બંધુતાનાં લોકશાહી મૂલ્યો સમાજ જીવનનાં 
તમામ પાસાંઓમાં પૂરંપૂરાં વ્યામ થયેલાં હોવા જેઈએ, એ એની &ઢ પ્રતીતિ છે. 
આ મૂલ્યો આંર્થિક ચીજવસ્તુઓ અને સેવાઓનાં ઉત્પાદન અને વિતરણમાં, 
શિક્ષણની પ્રક્રિયામાં જદા જુદા સમુદાયો, સ્ત્રી-પુરુષો અને વયજૂથો વચ્ચેના 
સંબંધોનું નિયમન કરતાં ધોરણોમાં પ્રતિબબિંબિત થયેલ હોવાં જોઈએ. 

આવી સાર્વત્રિક બહુપરિમાણલક્ષી લોકશાહીના સર્જન પૂર્વે સમાજનું 
સમૂળું પરિવર્તન કરવું જોઈએ, એક પ્રકારની સર્વગ્રાહી સાંસ્કૃતિક અને સંસ્થાકીય 
ક્રાંતિ કરવી જેઈએ. ગરીબી, ર્થિક વિષમતાઓ વચ્ચે 














રેરિકલ લ્રુમેનિઝમ શું છે. પ 


ઘેરાયેલા માનવવાદીઓ જો આવા કાંતિકારી પુરુષાર્થમાં સામેલ થાય તો ”/ તેઓ 
માનવવાદના તત્ત્વજ્ઞાન પ્રત્યે ખરેખર પ્રતિબધ્ધ છે, એમ કહેવાય. એમની નૈતિક 
ચેતના એમને આ ભગીરથ કાર્યમાં સામેલ કર્યા વિના રહેવાની નહીં. આવા 
સંજોગોમાં માનવવાદે 'રૅડિકલ હ્મેનિઝમ' થવું « રહ્યું. 

રેડિકલ હ્યુમેનિઝમની રાન્યની વિભાવના એક ભાગીદારીપૂર્ણ લોકશાહી 
રાન્યની છે. તેમાં રાજકીય સત્તા લોકોમાં નિહિત હશે. અમુક જ લોકોમાં 
સત્તાનું કેન્દ્રીકરણ થયેલું હોય, એમ તેમાં નહીં હોય. તેની આર્થિક વવસ્થા એક 
પ્રકારના સહકારપૂર્ણ અર્થતંત્ર જેવી હશે. તેમાં દરેક વ્યક્તિને યોગ્ય વળતરસહિતની 
શેજગારી મેળવવાનો અધિકાર હશે અને આર્થિક 001 ઓછી કરવામાં 
આવી હશે. [0 

દરેક ઈષ્ટ સામા*ક ક્રાંતિ કરતાં પહેલાં મા મઇ પરિવર્તન મવું જ 
જોઈએ, એ સિધ્ધાંત રૅડિકલ હ્યુમેજિસ્ટોના ક્રાંતિકારી કાર્યને સતત માર્ગદર્શન 
આપતો રહેશે. તેમનું મુખ્ય કાર્ય તો લોકોમાં સ્વતંત્રતા, સમાનતા, 
બુધ્ધિપરાયણતા, સહકાર અને આત્મશિસ્ત જેવાં લોકશાહી મૂલ્યોનાં શિક્ષણ 
અને પ્રસારનું રહેશે, સાથે સાથે, આવાં મૂલ્યો ચરિતાર્થ કરવા તાકતી અને એવાં 
મૂલ્યો પર પ્રતિષ્ઠિત એવી સંસ્થાઓ સ્થાપવાનું કાર્ય પાણ તેઓ કરશે. 

પોતાની વિભાવના અનુસારના લોકશાહી રાજ્યના નિર્માણ કરવાના 
પ્રયાસમાં રેડિકલ હ્યુમૅનિસ્ટો કોઈ રાજકીય પક્ષની સ્થાપના નહીં કરે, તેમન 
“સત્તાના રાજકારણમાં ભાગ પણ નહીં લે. તેઓ તો લોકોના માર્ગદર્શક, મિત્ર 
અને ફિલસૂફ બની રહેશે. તેમનો રાજકીય ભયવહાર હંમેશા બૌધ્ધિક અને તેથી 
નૈતિક હશે. માનવવાદી મૂલ્યોની દીક્ષા પામેલા અને લોકશાહી સંસ્થાઓમાં 
સક્રિય રીતે સામેલ થતા લોકો જ સાચી રાજકીય સત્તા સિધ્ધ કરી શકે, તેમજ 
પોતાનું આર્થિક શ્રેય હાંસલ કરી શકે એવા ઉદ્દેશને વ્યવહારમાં ચરિતાર્થ કરવા 
તેઓ સતત કાર્યરત રહેશે. 

સરમુખત્યારશાહીમાંથી સ્વાતંત્યવાળા જગતની સ્થાપના થઈ શકે એમાં 
રૈડિકલ હ્યુમેનિઝમને શ્રધ્ધા નથી. આજની મર્યાદિત લોકશાહીનું ભવિષમાં વધુ 
સર્વગ્રાહી રાજ્કીય, આર્થિક અને સામાન્ત્ક લોકશાહીમાં રૂપાંતર થશે, એ 
માન્યતાથી પ્રેરાઈને રેડિકલ હ્રુમેનિઝમ આન#ની મર્યાદિત લોકશાહીનું જતન કરે 














૬ રેરિકલ શુમેનિઝમ 


છે. જે 
રૈડિક્લ હ્રુમિનિઝમ એ કોઈ બંધિયાર વિચાર પ્રથા નથી. સ્વાતત્મપ્રેમી 
વ્યક્તિઓનું એ તત્ત્જ્ઞાન છે અને તેથી માનવજ્ઞાનમાં થતા સતત વધારા- 
ઉમેરાના સંદર્ભમાં એ પોતાના સિધ્ધાંતોનું સંમાર્જન કરવા હંમેશ તત્પર રહે છે. 

રૈડિકલ હ્યુમેનિઝમ એક વ્યક્તિપરક અને સામાજિક તત્ત્વ્ઞાન છે. 
મનુષ્યની, વ્યક્તિની કેન્દ્રસ્યતા એ માનવવાદનો પાયાનો સિધ્ધાંત છે. અને તેથી 
તેના વૈયક્તિક અને સામાજિક પાસાંઓ વચ્ચે કોઈ અસંગતતા નથી. 

ઘવે પછીનાં પ્રકરણોમાં રેડિકલ હ્યુમેનિઝમના તત્ત્વજ્ઞાનનાં વૈયક્તિક અને 
સામાજિક પાસાંઓની અને તેના રાજકીય તેમજ સામાજિક વ્યવહારની સરળ, 
બિનટૅક્‌નિકલ ભાષામાં સમજૂતી આપવાનો પ્રયાસ કરવામાં આવ્યો છે. એમ 
કરવામાં બને ત્યાં સુધી કોઈની ઓંધોરિટીને સ્વીકારી લેવામાં નહીં આવે. કોઈના 
વિચારોને “વેદવાક્ય' માનીને તેનો હવાલો આપવાનો પ્રયાસ કરવામાં નહીં. 
આવે. વાંચકની બુધ્ધિનિષ્ઠા, તેની વિચારશક્તિને # અપીલ કરવામાં આવશે કે 
એણે શું સ્વીકારવું કે શું ન સ્વીકારવું. 

પણ રૈડિકલ હ્યુમેનિઝનનાં વિવિધ પાસાંઓને સમજવાનો પ્રયાસ કરતાં 
પહેલાં ભારત અને વિદેશોમાં હાલ જે સ્થિતિ પ્રવર્તે છે, તેમાં એની પ્રસ્તુતતા 
કેટલી; એ પરિસ્થિતિને પહોંચી વળવામાં વર્તમાન વિચારધારાઓની નિષ્ફળતા 
અને એણે ક્રાંતિકારી તત્ત્વચિંતક એમ. એન. રોયને રૅડિકલ હ્યુમેનિઝમના પાયા 
નાંખવાની કેવી રીતે પ્રેરણા આપી, એ બધા વિષયોની ચર્ચા કરવી «/રૂરી છે. 


કૃત 


બે 


રૅડિકલ હ્યુમેનિઝમ : સાંપ્રત પરિસ્થિતિમાં 
પ્રસ્તુતતા 
ન (1/87 


રૈડિકલ હ્યુમેનિઝમ એક મુક્ત, નૈતિક અને લોકશાહી સમાજને સાંસ્કૃતિક 
આધાર પૂરો પાડે છે. ન્યાં સ્વાતંત્ર્યનો ઈનકાર છે અથવા ન્યાં તેને કુંઠિત 
કરવામાં આવે છે; જ્યાં નૈતિક સિદ્ધાંતોનો મોટાપાયે ભંગ કરવામાં આવે છે; 
અને ન્યાં લોકશાહીનો અભાવ છે, અથવા આંશિક રીતે જ તેનો વ્યવહાર ચાલે 
છે, ત્યાં રેડિકલ હ્ુમેનિસ્ટ ચળવળની તાતી જરૂર છે. 

દુનિયાના જુદા જુદા ભાગોનું એક વિવંગાવલોકન કરીએ તો તરત જ 
ખ્યાલમાં આવશે કે દુનિયાના કોઈપણ ભાગમાં ભાગ્યે જ સંતોષ થાય એ રીતે 
આ આદ્ય વ્યવહારમાં ચરિતાર્થ થયા છે. અને એમાંય જો માનવવાદી દષ્ટિકોણથી 
વિચારીએ તો કેટલાક દેશોમાં, બીજા કેટલાક દેશો કરતાં પરિસ્થિતિ ઘણી ખરાબ 
છે. ત્રીજી દુનિયાના મોટા ભાગના દેશો તો આપખુદીશાહી શાસનો હેઠળ છે, 
જો કે ભારત જેવા કેટલાક દેશો એમાં અપવાદ છે ખરા. પણ ભારતમાંય 
રાજકીય લોકશાહીનું પોત નબળું અને અસ્થિર છે. ઉપરાંત, ભારતમાં આત્યંતિક 
ગરીબી, વધતી બેરોજગારી, અને ઊડીને આંખે વળગે એવી આર્થિક વિષમતાઓ 
ભારોભાર છે. સામ્યવાદી સરમુખત્યારશાહી હેઠળના દેશોમાં આર્થિક વિષમતા 
અને અસલામતી પ્રમાણમાં ઓછી છે. પણ તે “સિધ્ધિ' તેમણે આત્યંતિક 
રાજકીય અસમાનતા અને વ્યક્તિ સ્વાતંત્ર્ય પરના અસહ્ય કાપને ભોગે હાંસલ 
કરી છે. 

સામ્યવાદનું પતન થઈ ચૂક્યું છે, અથવા મોટા ભાગના સામ્યવાદી દેશોમાં 
તેના પતનની પ્રક્રિયા ચાલી રહી છે. તેમની શાસનપ્રથાઓનું સરમુખત્યરશાહી 
સ્વરૂપ અને લોકોને સારું જીવનધોરણ પૂરું પાડવામાં તેની અશક્તિ એ એના 
પતનમાં મુખ્ય મુખ્ય કારણો છે. આ દેશોની બધી રાજકીય, આર્થિક અને બીજી 
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સામાજિક સંસ્થાઓનું લોકશાહીકરણ કરવું અને એમને માનવવાદી બનાવવી 
એ અત્યંત જરૂરી છે. પશ્ચિમી લોકશાહીંઓમાં રાજકીય લોકશાહીઓની 
પ્રણાલીઓ પ્રમાણમાં વધારે દઢ રીતે સ્થાપિત થઈ છે એ ખરું; પણ એની સાથે. 
સાથે, ભારે આર્થિક અસમાનતા, બેરોજગારીનું ખાસ્સું એવું પ્રમાણ, ભયાનક 
ગરીબીનાં કેટલાક થાણાં વગેરે તે દેશોમાં જોવા મળે છે. ઉપરાંત, ઉત્તર-ઔદ્યોગિક 
(પોસ્ટ-ઈન્ડસ્ટ્રીયલ) સમાજનાં મૂલ્યો વિષે સામાન્ય લોકોનો ભ્રમ ભાંગી ગયો 
છે. બીજી બાજુ પૂર્વની જૂનીપુરાણી માન્યતાઓ તરફ લોકોનું વલાણ વધવા 
તરફ છે. આમ, દુનિયાના જુદા જુદ ભાગોમાં પ્રવર્તતા નૈતિક ધોરણો એક મુક્ત 
સમાજનાં સ્થાપન અને સંગોપન કરી શકે એનાં કરતાં કયાંય નીચાં છે. 

અપૂરતો સાંસ્કૃતિક વિકાસ એ આ પરિસ્થિતિ પાછળનું મુખ્ય કારણ છે. 
સાંસ્કૃતિક વિકાસના અપૂરતાપાગાની અસરો કેટલાક આધુનિક ઘટનાપ્રવાહોથી 
ઊલ્ટી ઓર ઘેરી બને છે. આધુનિક ઘટનાપ્રવાહોમાં આપણે રાન્યનાં કાર્યા, 
અને સત્તાઓમાં થયેલ વધારો, મૂડીવાદી ઉત્પાદન પધ્ધતિમાંથી ઊભી ષથી 
આર્થિક અસલામતીની પરિસ્થિતિઓ, તાજેતરનાં વર્ષોમાં ટેકનોલોજીમાં થળેલા 
અત્યંત ઝડપી વિકાસ, યુવાનોના નૈતિક વિકાસમાં માતાપિતા અને શિક્ષકોની 
ઘટતી જતી અસરકારકતા વગેરેનો સમાવેશ કરી શકીએ. 

હાલમાં પ્રર્વતમાન સાંસ્કૃતિક વિકાસની કક્ષા અને આધુનિક લોકશાહી 
માટેની જરૂરિયાતો વચ્ચેનું અંતર ત્રીજી દુનિયાના દેશોમાં ખાસ જણાઈ આવે 
છે. આ દેશોમાં ભારત એક વિશાળ અને મોટી વસતી ધરાવતો દેશ છે, જ્યાં 
શજકીય લોકશાહીનું અસ્તિત્વ ટકી રહ્યું છે, જો કે તેનાં મૂળ છેક...છેક સુધી 
ઊંડા ગયાં છે, એમ આપણે ન કહી શકીએ. કયાં સાંસ્કૃતિક મૂલ્યો એક સફળ 
લોકશાહી માટે અત્યંત અનિવર્ગ ગાણાય અને જો આ મૂલ્યો પૂરતા પ્રમાણમાં 
લોકોમાં આત્મસાત્‌ થયાં ન હોય તો રાજકીય લોકશાહી કેટલા પ્રમાણમાં નબળી 
રહે, એ આપણે ભારતના અનુભવ પરથી સારી રીતે સમજી શકીએ તેમ છીએ. 


લોકશાહી અને માનવવાદી મૂલ્યો. 


આપણાં દેશમાં આપખુદીશાહીનો ભય સતત તોળાતો હોવાનું ન્તગાય 
છે, એનું કારાણ એ છે કે દેશના મોટા ભાગના લોકો કોઈને કોઈ તારણહારની 
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ઝંખના કરતા હોય છે, એવો તારણહાર જે તેમને ગરીબીની ગર્તામાંથી બહાર 
કાહે છે, અને એક મનુષ્ય તરીકેનું અસ્તિત્વ ટકી રહે, એવાં સાધનો પૂરાં પાડે. 
ધર્મના ક્ષેત્રમાં અવતારી પુરુષ કે તારણહાર થકી જ આપણો ઉદ્ધાર થશે, એવું 
માનસ લોકો રાજકારણના ક્ષેત્રમાં પણ ધરાવે છે. ચેલાઓ અનેઃ શિષ્યોનો 
વિશાળ અનુયાયી વર્ગ ધરાવતા સંખ્યાબંધ પવિત્ર મહાપુરુષો ભારતમાં આપાણને 
ઠેકટેકાણે જોવા મળે છે, એ કંઈ માત્ર અકસ્માત નથી, હાલની અને ભવિખની 
જાતજાતની આફતો અને અસલામતીઓ સામે રક્ષણ મેળવવા, વૈયાધારણ પ્રામ 
કરવા લોકો આવા ધર્મપુરુષોના પગ પકડે છે, સાષ્ટાંગ દંડવત્‌ પ્રણામ કરે છે, 
પણ વધારે સૂચક તો એ હકીકત છે કે આપણા આવા કટલાક બાબાઓ અને 
યોગીઓને પશ્િમી દેશોમાં, ખાસ તો અમેરિકામાં, ઠીક ઠીક મોટી સંખ્યામાં 
ચેલાઓ પ્રામ થયા છે. બાબાઓ અને યોગીઓમાં લોકો જે શ્રધ્ધા મૂકે છે, એ 
બાબત રાજકીય તારણહારોમાં લોકો જ વિશ્વાસ મૂકે છે, તેનાથી સાંસ્કૃતિક રીતે 
કોઈ રીતે જુદી નથી. રાજકીય તારણહારોમાં લોકોની શ્રધ્ધા, કોઈ ઉદ્ધારક 
સરમુખત્યારશાહી સ્થપાય પછી એ 'ઉદ્ધારક' જ રહે એ ##રૂરી નથી. ધાર્મિક 
બાબાઓ અને યોગીંઓમાં શ્રધ્ધા રાખવાથી આપણો ઉધ્ધાર થશે, એને 
અનુભવનો કોઈ આધાર નથી; એ « રીતે, રાજકીય તારણહારોમાં શૉકોના 
વિશ્વાસને પણ અનુભવનો કોઈ આધાર નધી. આવો વિશ્વાસ કોઈ ઊંડી માન્યતા 
પર આધારિત હોય એવું પણ નથી. વાસ્તવમાં તો, મનુષ્યને પોતાની જાતમાં 
જ વિશ્વાસ નથી એની ચાડી ખાય છં. પોતાની જાત પર જ આધાર કેવી રીતે 
રાખવો, એ જ મનુષ્ય શીખ્યો નથી, એ પોતાની એક મનોવૈજ્ઞાનિક જરૂરિયાત 
તરીકે કોઈ બાહ્ય વસ્તુ પર આધાર રાખવાનું શરૂ કરે છે; અને ત્યાર પછી એ 
એમાં કાલ્પનિક સદદગુણોનું આરોપાણ કરે છે. અને જો એક શ્રધ્ધાસ્થાન નિષ્ફળ 
જાય તો પોતાની શ્રધ્ધાનું આરોપણ બીજામાં કરીને તે એને પોતાનું શ્ધ્ધાસ્થાન 
બનાવે છે. કોઈ બાહ્ય શ્રધ્ધાસ્થાન પાછળ ભટકવાને બદલે પોતાની જાતમાં 
કધ્ધા કહો કે, સ્વ-અવલંબન એ લોકશાહીની. મુખ્ય સાંસ્કૃતિક પૂર્વશરત છે. 

આવું સ્વ-અવલંબન' એ તો સ્વાતંન્યનું સાચું હાર્ટ છે. બધાં બંધનો કે 
બેડીઓથી મુક્ત એવું મન, એ એમાં અભિપ્રેત છે. એવું મન જે પોતાના માટે 
વિચારવા ઈચ્છે છે, એટલું જ નહીં, પોતાના માટે એ વિચારી શકશે, એવો જેને 
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વિશ્વાસ છે, એ મન ખરેખર મુક્ત મન છે. આવું મુક્ત મન હોય એ લોકશાહી 
માટે ખાસ જરૂરી છે. સ્વાતંત્ર્ય અને બુધ્ધિનિષ્ઠા (રેશ્નાલિસ્ટી)નાં માનવવાટી 
મૂલ્યો એ જ મનુષ્ય આત્મસાત્‌ કરી શકે, જેનું મન ખરેખર મુક્ત હોય અને જેને 
પોતાનામાં પૂરેપૂરો વિશ્વાસ હોય આવું મુક્ત મન પારંપરિક માન્યતા અને 
હાલના જડસિધ્ધાંતના બોજા હેઠળ લદાયેલું નહીં હોય. આમ, માનસિક સ્વાતંત્ય 
એ રાજકીય, આર્થિક અને સામાજિક સ્વાતંત્ર્યની મહત્ત્વની પૂર્વશરત છે. 

સ્વ-અવલંબન ઉપરાંત લોકશાહીની એક બીજી પણ સાંસ્કૃતિક આવસ્યકતા 
છે, અને તે છે સ્વ-શિસ્ત, પોતાની જાત પર પોતે વિચારપૂર્વક લાદેલી શિસ્ત. 
આવી આત્મશિસ્ત જ સ્વતંત્રતાને સ્વચ્છંદતામાં પલટાઈ «તાં અટકાવી શકે. 
આપણી સામા*ક જવાબદારીની પ્રતીતિ અને સ્વીકૃતિમાંથી આવી સ્વશિસ્ત 
ઉદ્ભવે છે. આવી શિસ્ત એ આપણા નૈતિક વર્તનનું #” એક પરિણામ છે. 
આપણે આગળ જોઈશું કે બુધ્ધિનિકા એ સમાજના નૈતિક વિકાસમાં નિર્ણાયક 
ભૂમિકા ભજવે છે. લોકોમાં બુધ્ધિનિકઠા અથવા વિચારશક્તિ જેમ જેમ વધતી 
જાય છે, તેમ તેમ સમાજનાં નૈતિક ધોરાગોની પાણ પરિશુધ્ધિ થતી જાય છે. જે 
સમાજમાં લોકો ઠીક ઠીક મોટી સંખ્યામાં માનસિક સ્વતંત્રતા ભોગવતા હોય, 
અને બહુધા બુધ્ધિનિક્ાથી દોરવાતા હોય તે સમાજમાં સ્વતંત્રતા સ્વચ્છંદતામાં 
પરિણમતી નથી. 

ભારતની પરિસ્થિતિની વાત કરીએ તો આપણે ત્યાં જેટલા પ્રમાણમાં 
સ્વ-શિસ્ત જોઈએ, તે પ્રમાણમાં જોવા મળતી નથી. આપણે ત્યાં વિદ્યાર્થીઓ 
છાશવારે ને છાશવારે શિક્ષાણ સંસ્થાઓ બંધ રખાવે છે, વકીલો લાંબી હડતાળો 
પાડીને અદાલતોમાં કામકાન થંભાવી દે છે, અને ટાળી શકાય એવી હડતાળો 
પાડીને કે 'લૉકઆઉટ' જાહેર કરીને ઉત્પાદક કાર્યને અવારનવાર થંભાવી દેવામાં 
આવે છે. જેટલા પ્રમાણમાં આવી સ્વ્યંશિસ્ત હોવી જોઈએ તે નથી, એની 
આવા બનાવો ચાડી ખાય છે. અશિસ્તના આવા બનાવો કે ઘટનાઓથી 
દોષદેખાઓને જાણે કે બળ મળે છે, તેઓ હંમેશા કહેતા ફરે છે કે, આપણે 
લોકશાહીને લાયક જ નથી. આખા સમાજને લકવો લગાડી દે, આખા સમાજને 
બાનમાં રાખે એ રીતે સ્વતંત્રતાના દૂરુપયોગને અટકાવવા માટે લોખંડી પંજાવાળા 
આપખુદની જરૂર છે, ભારતને! 
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આપણે ત્યાં હાલ પ્રવર્તતી સાંસ્કૃતિક કક્ષા અને એક સફળ લોકશાહી 
માટેની અનિવાર્ય શરતો, એ બે વચ્ચે જે ખાઈ છે જેની વાત આપણે કરી ગયા, 
એનાથી એવી કોઈ છાપ ઊભી ન થવી જોઈએ કે આવી સાંસ્કૃતિક ખાઈ અત્યંત 
ઊંડી છે, અને તે પૂરી શકાય તેવી છે જ નહીં. એથી ઊલ્ટું, ત્રીજી દુનિયાના 
મોટા ભાગના દેશોમાં « સાંસ્કૃતિક ખાઈ જોવા મળે છે, તેના કરતાં તો ભારતમાં 
એ ખાઈ કયાંય ઓછી છે. આપણા જેવા વિશાળ કદ અને વસતી ધરાવતા 
દેશમાં રાજકીય લોકશાહીનું ઉપર ઉપરનું માળખું પણ સાડાચાર દાયકાથી ટકી 
રહ્યું છે, એ કાંઈ ઓછું મહત્વનું નથી. આપણી હાલની ચર્ચામાં પ્રસ્‍તુત મુદો 
તો એ છે કે સાંસ્કૃતિક ખાઈ પૂરવા સારુ જે મૂલ્યોના પ્રચાર અને પ્રસારની ખાસ 
જરૂર છે, તે સ્વતંત્રતા, બુધ્ધિનિક્ઠાવાદ, અને ધર્મનિરપેક્મ નીતિમત્તા (સેક્યુલર 
મોરાલિટી)નાં મૂલ્યો એ જ રેડિકલ લ્રુમેનિઝમના પાયાનાં મૂલ્યો છે. 
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માનવવાદ અને લોકશાહી વચ્ચે સીધો સંબંધ છે, એ વિષે ઈતિહાસ પણ 
સાક્ષી પૂરે છે. ગ્રીસમાં નગરરાજ્યોની પડતી પછી યુરોપમાં સાપેક્ષ અર્થમાં 
અંધકાસ્યુગ આવ્યો, જે લગભગ એક હજાર વર્ષો સુધી ચાલ્યો. યુરોપીય રેનેસાંસ 
તરીકે જાણીતી થયેલી માનવવાદી ચળવળથી એ અંધકાર્યુગનો અંત આળો. એ 
રૈનેસાંસનો આરંભ મધ્યયુગી મતાંધતા સામેના વિદ્રોહથી થયો. ઈશ્વર સામેના 
મનુષ્યના વિદ્રોહ તરીકે એનું વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે. પોતાની શક્તિનો સ્રોત 
મનુષ્ય ખુદ છે, અને પોતાના ભાવિનો નિર્માતા પણ તે સ્વયં પોતે છે, દેવી 
ઈચ્છા નથી, એ માન્યતાએ આ વિદ્રોહને પ્રેરગા આપી હતી. રેનેસાંસ ચળવળના 
વિકાસે ખાસ્સો એવો સમય લીધો, પાગ ૧૫ અને ૧૬મી સદીઓ દરમિયાન 
તેનો વિકાસ સોળે કળાએ થયો. 

રેનેસાંસ ચળવળ તત્ત્વત : મનુષ્યની માનસિક સ્વતંત્રતાની ચળવળ હતી, 
તેનાં મુખ્ય ત્રણ પરિણામો આવ્યાં : પ્રથમ તો, તેણે રાજાઓના દેવી વક્કોના 
આખા આધારના જ ભૂકકા બોલાવી દીધા; મહાન ફ્રેન્ચ કાં તિને પ્રેરાગા આપી; 
અને યુરોપના ઘણા દેશોમાં લોકશાહી શાસનો સ્થાપવામાં તેગે ભાગ ભજવ્યો. 
યુરોપીય રૅનેસાંસે જે માનવવાદી ક્રાંતિની મશાલ પેટાવી તેણે આધુનિક 
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લોકશાહીનો સાંસ્કૃતિક પાયો નાંખ્યો છે. 
સે સજલ માનસિક સ્વતંત્રતાના વાતાવરણે વિજ્ઞાનના 
અભૂતપૂર્વ વિકાસને વેગ આપ્યો. રૅનેસાંસ પછી, એટલે કે છેલ્લાં ત્રશસો-ચારસો 
વર્ષા દરમિયાન વિજ્ઞાનના વિકાસના પરિણામે પૃથ્વી અને બ્રહ્માંડ વિષે મનુખે 
જે શાન પ્રા કર્યું છે તે અગાઉનાં લાખો વષના માનવીય જ્ઞાનના સમગ્ર જથ્થા 
કરતાંય વધુ છે. 

ત્રીજુ, વિજ્ઞાનનો વિકાસ અને તેના મહત્વનાં અંગ જેવી શોધવૃત્તિએ 
૧૮ અને ૧૯મી સદીમાં ઔદ્યોગિક ક્રાંતિને જન્મ આપ્યો. અત્યારે આપણે 
ટેકનોલોજીના વિકાસ થકી થઈ રહેલ બીજી ઔદ્યોગિક કાંતિના સાક્ષી બન્યા 
છીએ. પરિણામ સ્વરૂપ, માનવીય શ્રમની ઉત્પાદકતામાં અનેકગણો વધારો 
થયો છે. હાલ લોકશાહી જે નાજુક સ્થિતિમાંથી પસાર થઈ રહી છે, તે મહદંશે, 
સતત વિસ્તરતી ઔદ્યોગિક ક્રાંતિ અને એ ક્રાંતિ સાથે તાલ મીલાવી શકે એવાં 
સાંસ્કૃતિક મૂલ્યો વિકસાવવાની, અને તદઉપરાંત આર્થિક અને રાજકીય સંસ્થાઓ 
ઊભી કરવાની આપણી અશક્તિનું પરિણામ છે. 

આ પ્રશ્ચની તપાસ આદરીએ તે પહેલાં, ભારત «વા દેશોમાં, એવું તો 
શું થયું કે જને કારણે યુરોપીય રેનેસાંસ જેવું સાંસ્કૃતિક પરિવર્તન આ દેશોમાં થયું 
નહીં, એનો વિચાર કરવો જરૂરી છે. 








ભારતીય રેનેસાંસની કસૂવાવડ 


ઈ. સ. પૂર્વેની આઠ-દસ સદીઓ દરમિયાન જેની પ્રાચીન ગ્રીસ સાથે 
તલના કરી શકાય તેવાં બૌધ્ધિક અન્વેષણ અને દાર્શનિક વિકાસના ભવ્ય 
સમયગાળામાંથી ભારત પસાર થયું હતું. અહ્ેતવાદી, દવૈતવાદી અને એકદમ 
ભૌતિકવાદી દર્શનો ભારતમાં વિકસ્યાં હતાં અને પોતાના સ્વીકાર માટે તેમની 
વચ્ચે એક પ્રકારની હોડ ચાલતી હતી. ત્યારબાદ ભારતમાં સાહિત્ય અને કળાના 
સુંદર પ્રડુહ્મનનો એક લાંબો સમયગાળો આવ્યો. પાગ લગભગ આટમી સદીની 
આસપાસ ઈહલોકને બદલે પરલોક પર વિશેષ ભાર મૂકતા વેદાન્ત દર્શન અનુસાર 
ભૌતિક અસ્તિત્વ એટલે કે ભૌતિક જગત એ માયા અથવા આભાસ છે; 
માનવશરીર એ આત્માને કેદમાં પૂરનાર જેલ છે; જન્મ મરણના કૅરામાંથી 
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મનષ્યના જીવનનો શ્રેષ્ઠ આદર્શ છે. સંયમ, બ્રહ્મચર્ય, અનાસક્તિ, 
ક્રેઝ સદગુણો ગણાયા. સમાજના શ્રેક પુરુષો આ પારલૌકિક 
ક્યેયો હાંસલ કરવામાં રઆ પચ્યા રહેવા લાગ્યા, તો બીજી બાજ બાકીનો આખો 
સમાજ મહત્વારાંથી રાજાઓ અને સ્વાર્થી ધર્મપુરૃષો-પુરોહિતોની ચુંગાલમાં 
આસાની ફસાઈ ગયો. આખો સમાજ કર્મના સિધ્ધાંતના જબરદસ્ત 
આવી ગયો. આ સિધ્ધાંત અનુસાર આ જન્મમાં આપાગે જે દુ:ખો 
ગયા જન્મમાં કરેલાં પાપોનું ફળ છે. ગરીબોને પોતાની 
સ્થિતિ સાથે સંમાધાન કરી લેવાનું આ સિધ્ધાંતે શીખવ્યું. બીજી 
બાજ, તોણેઃ આપાણી પ્રર્વતમાન જ્ઞાતિપ્રથા અને તેના ભાગ રૂપે બિલકુલ જંગલી 
કહેવાય એવી અસ્પૃશ્યુતાની માન્યતાને દઢીંભૂત કરવાનું કામ કર્યું. યુરોપના 
અંધકાસ્યુગ જેવો જ આ સમય ભારત માટે હતો, સાંસ્કૃતિક અને બૌધ્ધિક 
અંધકાર આખા રશ પર છવાઈ ગયો. / 9 
પણ કમનસીબે, ભાર્તમાંનો આ મધ્યયુગીન અંધકાર કોઈ સ્વદેશી, 
તળપદી રૈનેસાંસ ચળવળ દ્વારા દૂર થયો નહીં. આપખુદીમાં રાચતા રાજાઓનાં 
શાસનૉને સ્થાને કયાંય લોકશાહી શાસનનો જન્મ પણ ન થયો. અજ્ઞાન અને 
જ/ડતાભર્યા જીવનને હચમચાવી મૂકે એવી કોઈ મહત્વની વૈજ્ઞાનિક શોધખોળ 
પાણ આપાગે ત્યાં થઈ નહીં. દરમિયાન યુરોપમાં થયેલી ઔઘોગિક કાંતિથી પણ 
દેશ અસ્પૃર 
ઉત્તરમાંથી મુસ્લિમ આકરમણખોરોનાં ધાડેધાડાં દેશ પર ફરી વળ્યાં, અને 
છેવટે-દેશ આખો બ્રિટિશ શાસન હેઠળ આવી ગયો; આપણે ગુલામ બની ગયા, 
એમાં કશું આશર્ય પામવા જેવું નથી. 
ભારતના રાષ્ટરવાદીઓએ કેટલીક કપોળકલ્પનાઓનું સર્જન કર્યું છે, એમાંની 
એક કપોળકલ્પના એ છે કે ભારતમાં બ્રિટીશશાસન સ્થપાયું એ પહેલાં ભારત 
સ્કૃતિક અને આર્થિક રીતે આગળ વધ તેનું ભૌતિક અને નૈતિક 
અધ:પતન વિદેશી આધિપત્યને કારાગે થયું છે. ભારતના ઈતિહાસ પર એક 
તી નજર નાંખતા આ ધારણા કેટલી નિરાધાર છે, એનો ખ્યાલ આવ્યા 
વિના નહીં રહે. જો ભારત ખરેખર આગળ વધેલો દેશ હોત તો છેક છ હજાર 
|, પવનશક્તિથી હંકારતાં વહાણોમાં આવેલા મુટ્ટીભર વિદેશી 
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વેપારીઓ દ્વારા આપણો દેશ જીતાઈ ગયો ન હોત. આપખુદી, અન્યાય અને 
અરાજક્તાથી ઠીક ઠીક પ્રમાણમાં ખદબદ્તો એવો આપણો દેશ હતો. બ્રિટિશ 
શાસન દ્વારા કાયદો અને વ્યવસ્થા સ્થપાતા ઘણા લોકોએ ખુશાલી વ્યક્ત કરી 
હતી, એ બદ્લ લોકોએ બ્રિટિશ શાસનને આવકાર પણ આપ્યો હતો. આ 
સદીના આરંભ સુધીમાં તો બ્રિટિશ શાસનની પ્રગતિશીલ શક્યતા લગભગ નહિવત્‌ 
થઈ ગઈ હતી, એ વાત સાચી; પણ તેનો આરંભિક પ્રભાવ દેશ માટે ઘણો 
લાભદાયી હતો. બ્રિટિશ ઉદારમતવાદી ચિંતન દ્વારા સ્વાતંત્ર્યની ભાવના, 
માનવવાદી મૂલ્યોના તાજગીપ્રદ સંપર્કને કારણે ભારતમાં મોડે મોડે રેનેસાંસનો 
વિકાસ થવો શરૂ થયો. આ રેનેસાંસ ચળવળે ધાર્મિક અંધશ્રધ્ધા સામેના વિરોધનું 
શ્વરૂપ ધારણ કર્યું, તો બીજી બાજુ સતીપ્રથાનાબૂદી, વિધવાપુનર્લગ્નને કાયદેસર 
માન્યતા, સ્રી કેળવણીને પ્રોત્સાહન, બાળલગ્નો પર પ્રતિબંધ, અને અસ્પૃશ્યતા 
જેવી અમાનવીય પ્રથાઓનો વિરોધ, વગેરે સામાક સુધારાનું સ્વરૂપ ધારણ 
કર્યું. બંગાળમાં, રાજા રામમોહનરાય અને ઈશ્રરચંદ્ર વિદ્યાસાગર, મહારામ્રમાં 
લોકવિતવાદી, જ્ોતિબા કુલે અને જી. જી. અગારકર અને દેશના બીજા ભાગોમાં 
પાણ આવા પ્રબુદ્ધ પુરુષો આ ચળવળના નેતાઓ હતા. આવા પ્રકારના 
ઉદારમતવાદી ચિંતકો એ ભારતીય રાષ્ટ્રવાદી ચળવળના પણ નેતાઓ હતા. 
સમાં રાષ્ટ્રવાદી ચળવળને આરંભ ગઈ સદીના આઠમા દાયકા દરમિયાન “ઈન્ડિયન 
નેશનલ કોંગ્રેસ'ની સ્થાપનાથી થયો. 

આ વિલંબિત ભારતીય રૈનેસાંસને બહુજનસમાજમાં વ્યામ અંધશ્રધ્ધા 
અને રૂઢિચુસ્તતા પર કોઈ અસરકારક પ્રભાવ પાડવાની તક ન સાંપડી. હાલની 
સદીના આરંભે રાષ્ટ્રવાદી ચળવળની નેતાગીરી વિનીતોના હાથમાંથી ટિળક અને 
પાછળથી ગાંધીના હાથમાં આવી. ટિળક અને ગાંધી, બન્ને અભૂતપૂર્વ હિંમત 
અને અણીશુધ્ધ અંગત ચારિત્ય ધરાવતા પુરૃષો હતા. અને તેમણે રાષ્ટ્વાદી 
ચળવળને એક આમ ચળવળ બનાવવામાં મહત્વનો ફાળો આખો. આમ છતાં, 
તેઓ જ મૂલ્યોનું પ્રતિનિધિત્વ કરતા હતા, તે પ્રર્વતમાન ભારતની સંસ્કૃતિનાં જ 
મૂલ્યો હતાં, એવાં મૂલ્યો કે જે છેલ્લાં એક હજાર વર્ષથી ભારતની સ્થગિતતાના 
મૂળમાં રહેલાં હતાં. જો કે, આ વિધાન ટિળક કરતાં ગાંધીને વધુ લાગે પડે છે. 
આધુનિક વિજ્ઞાન, આધુનિક ઉદ્યોગ, અરે આધુનિક તબીબીવિજ્ઞાન સુધ્ધાંના 








રેડિકલ હ્યુમેનિઝમ : સાંપ્રત પરિસ્થિતિમાં પ્રસ્તુતતા 


ગાંધી વિરોધી હતા. અને તેમણે સાદાઈ, સંયમ, બ્રહ્મચર્ય, અનાસક્તિ, ઈશ્વરભક્તિ 
જેવા ગુણો પર ભાર મૂક્યો, તે અપનાવવાનો ઉપદેશ આપ્યો. ગ્રામીણ ભારતના 


પ્રશ્ોની સમજ બીજા કોઈ કરતા તેમની વિશેષ હતી. પણ ક્ષોફોની. ધા... 


રૂઢ્ચુસ્તતાનું પ્રતિબિંબ તેઓમાં વિશેષ હતું. ખિલાફત ચળવળના. આધાર પ્ર" 
હિન્દુ-મુસ્લિમ એક્તા ઊભી કરવા, તેઓ રાજકારણમાં ધર્મને લઈ આવ્યા. 
વિચાર, બુધ્ધિનિષ્ઠાવાદ, અને પરંપરા-રૂઢિઓ સામેનો વિદ્રોહ એ બધાં એમને 
ઝાઝાં અપીલ કરતાં નહીં. 

એનું પરિણામ એ આવ્યું કે રાષ્ટ્વાદી ચળવળ ગાંધીના નેતૃત્વ હેઠળ 
બહુજન સમાજ સુધી પહોંચે તો ખરી, પણ એ બ્રિટિશ વિરોધી, નકારાત્મક 
ચળવળ બની ગઈ, એમાં લોકશાહીમાં શ્રધ્ધા ધરાવનાર હતા એ ખરું, પણ જે 
ચળવળનું નેતૃત્વ તેમાણે સ્વીકાર્યું હતું, તે ચળવળ લોકશાહી માટેની ચળવળ ન 
હતી. લોકશાહી વલણો ધરાવતા ઘાણા માણસો તેમની સાથે ચળવળમાં જોડાયા 
હતા પણ ચળવળની બહુજનસમા”ને સ્પર્શ કરનારી જે અપીલ હતી, તે તો 
મુખ્યત્વે શુદ્ધ રાષ્ટ્રવાદી હતી, લોકશાહી ન હતી; વિદેશી શાસનના અંત માટે 
અને એને સ્થાને અમુક પ્રકારના સ્વદેઘી શાસન માટેની અપીલ હતી. આપણે 
ત્યાં અંધકધ્ધાની લાંબી પરંપરા તેમજ પોતાની જાત પર આધાર રાખવાની 
વૃત્તિનો અભાવ, એ બેને કારણે ગાંધીના નેતૃત્વ હેઠળ બહુજનસમાજ જેની 
ઝંખના કરતો હતો તે તો એક પ્રકારનું 'રામરાજ્ય' (લોકઉપકારક આપખુદ 
શાસન) હતું, “સ્વરાજ્ય' (એટલે સ્વ-શાસન) ન હતું. 


ભારત આઝાદ કેવી રીતે થયું 


ભારતીય રાષ્ટ્રવાદી ચળવળનું સ્વરૂપ આવું રહ્યું હોવાથી બીજા વિશ્વયુધ્ધના 
આરંભિક તબક્કાઓમાં આંતરરાષ્ટ્રીય ફાસીવાદને જે ઝળહળતી સફળતાઓ પ્રામ 
થઈ ગઈ, તેનાથી રાષ્ટ્રવાદી ભારત શા માટે બહુ ચિંતિત ન થયું, એ હકીકતમાં, 
ભારતીય રાષ્ટ્રવાદે આંતરરાષ્ટ્રીય ફાસીવાદની આ સફળતાઓને આવકારી. 
સમજણની ઉમરે પહોંચેલ દરેક દરેક ભારતીયને એ યાદ હશે કે નાઝી સફળતાના 
હેવાલોને ભારતનાં રાષ્ટ્રવાદી વર્તુળોમાં કેવા ઉમંગ અને ઉત્સાહથી વધાવી લેવામાં 
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આવતા. ધારો કે, આંતરરાષ્ટ્રીય ફાસીવાદની આ યુદ્ધમાં જીત થઈ હોત તો ભારત 
માટે લોકશાહી સ્વતંત્રતાની દરેક આશા પર આવનાર કેટલીય પેઢીઓ પર્યત 
પાણી ફરી વળ્યું હોત, એ હકીક્તની આ રાષટવાદી વર્તુળોને જાગે કશી ફિકર «7 
ન હતી. ભારતીય રાષ્ટ્રવાદીઓના નકારાત્મક રાષ્ટ્વાદે તો એમને યુદ્ધમાં બ્રિટનના 
પરાજ્ય માટે અને આંતરરાષ્ટ્રીય ફાસીવાદની સફળતા માટે અભિલાષા સેવવા 
પ્રેરાગા આપી યૃધ્ધમાં બ્રિટનનો પરાજ્ય અને આંતરરાષ્ટ્રીય ફાસીવાદની 
સફળતાનો અર્થ દુનિયામાં લોકશાહીનો અંત, એનો પણ જાણે એમને ખ્યાલ ન 
હતો. જવાહરલાલ નહેરુ જેવા ફાસીવાદ વિરોધી નેતાઓએ તે વખતે પ્રવર્તમાન 
બ્રિટિશવિરોધી લાગણી સામે ફાસીવાદ વિરોધી માન્યતાઓનો એવી રીતે મેળ 
બેસાડવાનો પ્રયાસ કર્યો કે એક મુક્ત, સ્વતંત્ર દેશ બન્યા સિવાય ભારત ફાસીવાદ 
સામે લડત આપી ન શકે. તેમણે પણ ગાંધીની ૯ - ઓગસ્ટ ૧૯૪૨ની 
મુધ્ધવિરોધી ચળવળ (હિન્દ છોડો'-ચળવળ)નો સ્વીકાર કરી લીધો, અને તે 
પણ કયારે, «યારે ફાસીવાદી દળો પૂર્વમાંષી દેશ પર આક્રમણ કરવા અને દેશ 
પર કબ્જો મેળવવા બરાબર તત્પર થઈ રહ્યા હતા ત્યારે. આંતરરાષ્ટ્રીય ફાસીવાદને 
પરાન્ત્ત કરવામાં અને તેના પરિણામસ્વરૂપ ભારત સહિત અનેક સાંસ્થાનિક 
દેશોમાં પ્રગટનારી સ્વતંત્રતાની ઉષાના ઉદ્ભવમાં ભારતની રાષ્ટ્રવાદી ચળવળે 
કોઈ ફાળો આપ્યો નથી. 

ભારતીય રાષ્ટ્રવાદે પેદા કરેલી એક બીજી કપોળ કલ્પનાની વાત કરી 
લઈએ. એ કપોળ કલ્પના એ છે કે ગાંધીની નેતાગીરી હેઠળ ભારતીય રાષ્ટ્રીય 
કોંગ્રેસે દેશની આઝાદી સિધ્ધ કરી છં. જ્યારે હકીકત તો એ છે કે ગાંધીની 
નેતાગીરી વેઠળ વિકસેલી નકારાત્મક રાષ્ટ્રવાદી ચળવળ અત્યંત શક્તિશાળી 
સામ્રાન્યાવાદને ઊંથલાવવા કદાપિ શક્તિમાન ન હતી. ઈતિહાસે એની નોંધે 
લીધી છે કે ૯ ઓઃ ૯૪૨ના રો શરૂ કરવામાં આવેલી હિન્દ છોડો 
ચળવળ' નવેમ્બર ૧૯૪૨માં તો તદન શાંત પડી ગયેલી. બ્રિટિશ સામ્રાજ્યવાદનો 
અંત જરૂર આવ્યો, પણ તે “હિંદ છોડો' ચળવળને કારણે નહીં. બૌજા યુધ્ધમાં 
ફાસીવાદ વિરોધી છાવણીમાં બ્રિટને ઝંપલાવ્યું, અને ફાસીવાદી દેશોનો જે 
અંતિમ પરાજય થયો, તે થકી જે આર્થિક અને રાજકીય ફેરફારો થયા, તેનાથી 
બ્રિટિશ સામ્રાન્યનો અંત આવ્યો છે. ભારતમાં એમ. એન. રોયે યુધ્ધનું આવું 
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જ પરિણામ આવશે, એવી ધારણાની જાહેરમાં ઘોષણા કરેલી અને એને આધારે 
તેમણે યુદ્ધને ટેકો આપવા હિમાયત પણ કરેલી. ભારતની આઝાદી સિધ્ધ 
કરવાના છેલ્રા તબક્કાઓમાં ભારતીય રામ્રવાદી ચળવળનો ફાળો ઘણો ઓછો 
રહ્યો છે. બીજા વિશ્વયુદ્ધ પછી બ્રિટિશ શાસકોએ સત્તાનો સ્વેચ્છાએ ત્યાગ કયો, 
અને દેશની સત્તા ભારતીય રાષ્ટ્રીય કૉંગ્રેસના હાયમાં આવી, એ એમની સિધ્ધિ 
ગણાય, પણ તે પહેલાં દેશના ભાગલા પડ્યા અને એ ભાગલા દરમિયાન 
બ્રાતૃહત્યાનો ભયંકર હત્યાકાંડ સર્જયો. જેમાં હજારો શીખો, હિન્દુઓ અને 
મુસ્લિમો હોમાઈ ગયા. 


આઝાકી પછીનું ભારત 1/૫? 


આપણા રાષ્ટ્રવાદી ચળવળની આ પથાદ્‌ ભૂમિકા હોવાથી રાષ્ટ્રીય આઝાદી 
પછી ભારતમાં આપખુદશાહી થાસનપ્રથા વિકસી હોત એ બહુ સંભવિત લાગે 
છે. એ પ્રમાણે ન થયું એનું મુખ્ય કારણ જવાહરલાલ નહેરુનું વિશિષ્ટ પ્રકારનું. 
ભક્તિત્વ હતું. એ લોકશાહી માનસ ધરાવતા હતા પણ તે એવા દેશના સર્વોચ્ચ 
નતા હતા ન્યાં લોકશાહી મૂલ્ય માટેનો આદર અત્યંત ઓછા લોકો પૂરતો 
સીમિત હતો. અનુકૂલન સાધવાની એમની અદ્ભૂત શક્તિને કારણે એ સિધ્ધ 
થઈ શકયું. રાજકારણ એ સત્તાલક્ષી રાજકારણ હોવાથી, સિધ્ધાંતવિહોણી સત્તાની 
સાઠમારીમાં એનું અધ:પતન યાય એ બિલકુલ સંભવિત ગણાય, એમના 
જીવનકાળ દરમિયાન એવું ન બન્યું. કારણ, એમના નેતૃત્વને કદાપિ ગંભીર 
પડકારનો સામનો કરવાનો આવ્યો નહીં. લોકોની લાગણીઓના પ્રવાહ સામે 
તરવાનો તેમણે ભાગ્યેજ પ્રયાસ કરયો. સામાન્ય લોકોમાં જે અંધશ્રધ્ધાઓ અને 
રઢિચુસ્તતાઓ હતી તે દૂર કરવાનો પાણ એમણે કોઈ ગંભીર પ્રયાસ કર્યો ન હતો. 
આમ છતાં, તેમના શાસનકાળ દરમિયાન દેશના સાંસ્કૃતિક વાતાવરણમાં થોડો 
સુધારો «ફર થયો. ઔદ્યોગિક વિકાસ થકી આરંભાયેલ આધુનિકીકરણની અસરો, 
પ્રાથમિક અને માધ્યમિક શિક્ષણનો ફેલાવો, સત્તાલક્ષી રાજકારણમાં રસ નહીં 
ધરાવતા કેટલાક લોકશાહી ચાહકો અને સુધારકોના નિષ્ઠાપૂર્વકના પ્રયાસો - આ 
બધાંને કારણે દેશના સાંસ્કૃતિક વાતાવરણમાં થોડો સુધારો થવા પામ્યો. 

જવાહરલાલ નહેરુએ શરૂ કરેલ લોકરર/ક રાજકારણની શૈલી તેમનાં પુત્રી 


૮ રૂડિકલ લ્રુમેનિઝમ, 


શ્રીમતી ઈન્દિરા ગાંધી જ્યારે દેશનાં વડાપ્રધાન બન્યાં ત્યારે વધુ આગળ લઈ ગયાં 
અને તેને વધુ ધારદાર બનાવી. પણ સત્તા પરના તેમના ઈજારાશાહી આધિપત્યને 
જયપ્રકાશ નારાયણના નેતૃત્વ હેઠળની આમ ચળવળે જ્યારે પડકાર ફેંક્યો કે 
તરત જ તેમણે દેશમાં કટોકટીની પરિસ્થિતિ જાહેર કરી. બધા જ વિપક્ષી 
નેતાઓને તેમાગે જેલમાં પૂરી દીધા, અને બ્રિટિશ શાસનના દમનકારી શાસન 
દરમિયાન પણ નહીં લદાયેલી એવી કડક પ્રેસસેન્સરશિપ લાદવામાં આવી. 
લોકોનાં લોકશાહી હક્કો અને નાગરિક સ્વાતંત્યો જે આસાનીથી ઈન્દિરા ગાંધીએ 
છીનવી લીધાં, તે હકીકત ભારતીય લોકશાહી કેટલી છીછરી અને ઉપર ઉપરની 
છે, તે બાબતને ઊઘાડી પાડે છે. જો તેમાણે માર્ચ ૧૯૭૭માં સામાન્ય ચૂંટણીઓ 
મોજવાની “હિમાલય જેવડી ભૂલ' કરી ન હોત તે તેમનું આપખુદીશાસન કદાચ 
અનિશ્ચિત સમય સુધી ચાલુ રહ્યું હોત. પણ માર્ચ ૧૯૭૭ની સામાન્ય ચૂંટણીઓમાં 
ઈન્દિરા ગાંધીના શાસકપક્ષને ઠીક ઠીક પ્રમાણમાં હાર ખમવી પડી. ભારતીય 
મતદારોની રાજકીય પરિપક્વતાની ઊંચી માત્રાનું એ હારમાં પ્રદર્શન થાય છે. 
આમ છતાં, ચૂંટણી પછીના રાજકારણનો અનુભવ દર્શાવે છે કે ભારતમાં 
લોકશાવી હજુ પણ અસ્થિર અને હાલમડોલમ «૮ છે. ઈન્દિરા ગાંધીના ચૂંટણીમાં 
થમેલ પરાજય બાદ સત્તા પર આવેલ #/નતા પાર્ટી આંતરિક કુસંપ અને 
હુંસાતુસીમાં જ ફસાઈ પડ્યો. તેના મુખ્ય મુખ્ય નેતાઓની અંગત મહત્વાકાંક્ષા 
અને અરસપરસની સત્તાસ્પર્ધાને કારાણે તે અનેક ટુકડાઓમાં વહેંચાઈ ગયો, અને 
લૌકનજરમાંથી સંપૂર્ણપણે ઊતરી ગયો. પરિણામ એ આવ્યું કે ૧૯૮૦ની 
ચૂંટણીમાં ઈન્દિરા ગાંધી ફરીથી સત્તા પર આવ્યાં અને દેશ ફરી એકવાર 
આપખુદશાહીની દિશામાં ઘસડાવા લાગ્યો. 
ત્યાર પછી ભારતમાં જે રાજકીય બનાવો બન્યા તેની વિગતોમાં જવાનો 
આ પુસ્તકનો જે હેતુ છે, તેની દષ્ટિએ જરૂરી નથી. આમ છતાં, તેનો સંક્ષેપમાં 
ઉલ્રેખ અસ્થાને નહીં ગણાય. ઈન્દિરા ગાંધી સત્તા પર તો આવ્યાં, પણ તેમની 
હત્યા થઈ, ત્યાર પછી તેમના બિનઅનુભવી પુત્ર રાજીવ ગાંધીએ સત્તાનાં સૂત્રો 
સંભાળ્યા. ત્યાર પછીની ચૂંટણીમાં કોંગ્રેસની હાર થઈ અને વિશ્વનાથ પ્રતાપસિંહના 
નેતૃત્વ હેઠળ નેશનલ ફન્ટની સરકાર પ્રમાણમાં ઉદ્યારમતવાદી પણ લધુમતી 
સરકાર સત્તા પર આવી. પણ આ બધાની વિગતોમાં જવાની જરૂર નથી; 
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આપણા માટૅ જરૂરી એ છે, કે ભારતની પરિસ્થિતિનાં મુખ્ય લક્ષણો પર પ્રકાશ 
ફેકીએ, જેથી આપાણા દેશમાં રેડિકલ હ્યુમેનિઝમની પ્રસ્‍્તુતતાનું આપણુ મૂલ્યાંકન 
કરી શકીએ. 

ભારતીય લોકશાહીની નબળાઈ એ હકીકતની ચાડી ખાય છે કે દેશને 
આઝાદ થયે ૪૦ વર્ષ થયાં છતાં દેશના મોટાભાગના લોકોની દુ:ખદ આર્ષિક 
સ્થિતિમાં ઝાઝો ફર્ક પડ્યો નથી. દેશમાં ઔદ્યોગિક અને કૃષિવિષયક વિકાસ થયો 
છે, પણ તેનો લાભ સમાજના મોટા ભાગના લોકોને મળ્યો નથી. એ માટે 
અમુક અંશે દેશમાં થતો ઝડપી વસતી વધારો «/વાબદાર છે, તો અમુક અંશે એ 
વિકાસના લાભ સમાજના સંપત્ર અને સુખી લોકો આંચકી ગયા છે, એ પણ 
કારણ છે. દેશમાં નિ:સહાયતા, ગરીબી અને આર્થિક વિષમતા સતત વધતાં જ 
ગયાં છે. 

વધારે દુ:ખદ બાબતો તો એ છે કે દેશની બધી વો 
ધોરણોમાં અદ્યોગતિ થઈ છે; ભારતીય રાજકારણમાં ઝુનઃઈત તત્વોની બોલબાલા 
વધી છે; વહીવટી ભષ્ટાથારમાં અત્યંત વધારો થયો છ. ભારતના રાષ્ટ્રપ્રમુખો 
અને રાજ્યોના ગર્વનરોના દરજજા અને ગૌરવમાં ઉત્તરોત્તર ઘટાડો થતો ગયો છે; 
કેન્દ્ર અને રાજ્યોનાં પ્રધાનમંડળોની ક્ષમતા અને પ્રામાણિકતામાં સતત ધોવાણ 
થતું રહ્યું છે; ન્યાયતંત્રનાં સ્વાતંત્ર્ય અને શુદ્ધતા વિષે લોકો શંકા કરતા થયા છે 
અને ચૂંટાણી પ્રક્રિયાની યોગ્યતા અને લોકશાહી તત્વમાં ઘટાડો થયો છે. આ 
બધામાં કેટલાક અપવાદો «રૂર છે, પાણ લોકશાહીના અધ:પતનનું વલા 
બિલકુલ સાફ છે. આ અધ:પતનનું એક પરિણામ એ આવું છે કે ગુનાઈત અને 
સમાજવિરોધી તત્વોને રાજકીય ક્ષેત્રમાં સ્વીકૃતિ અને સ્થાન મળવા લાગ્યાં છે. 
દેશમાં એવા ઘાણા વિસ્તારો છે, જ્યાં માફિયા નેતાઓ રાજકીય બડેખાં બની 
બેઠા છે. વહીવટી ભ્રષ્ટાચાર તો કૂદકને ભૂસકે વધતો જાય છે અને હવે તો 
સર્વવ્યાપી બની ગયો છે. એ જીવનનો સામાન્ય ભવહાર બની બેસે એવો ડર 
ઊભો થયો છે, જેથી તેની સામે કોઈ નૈતિક આગગમાં જ ઊભો ન થાય. 

આ લોકશાહી અધ:પતન એક કુદરતી પ્રક્રિયા હોય એવું લાગે છે. બ્રિટિશ 
શાસન દરમિયાન જેઓ રાજકીય ચળવળમાં જોડાયા તેઓ રાષ્ટ્રીય સ્વાતંબ્યના 
આર્દ્શથી પ્રેરાયેલા હતા. રાજકારણનો તેમને મન અર્થ હતો આત્મબલિદાનનું 
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જીવન. જ્યારે બ્રિટિશ શાસનનો અંત આવ્યો ત્યારે રાજકીય સત્તા તેમના હાથમાં 
આવી. તેમણે તેમના નૈતિક અને બૌધ્ધિક સ્તરની સરખામણીમાં પ્રમાણમાં વધુ 
ઊંચા લોકશાહી ધોરણો સ્થાપ્યાં. સમય જતાં, એ નેતાઓ એક પછી એક 
વિદાય થયા અને એમની જગાએ એવી વ્યક્તિઓ રાજકારણમાં પ્રવેશી, જેમને 
માત્ર સત્તામાં “7 રસ હતો. ભારતીય મતદારસમૂહની પ્રમાણમાં ઓછી રાજકીય 
પરિપક્વતાને કારણે નવા ચૂંટાયેલ ધારાસભ્યો તેમના પુરોગામી જેવાં ધોરણોને 
વળગી ન રહી શક્યા. ઉપરાંત, જે દેશમાં ખાસ્સી એવી મોટી સંખ્યામાં લોકો 
વહેમ અને અંધશ્રધ્ધામાં માનતા હોય, ત્યાં સત્તાના સંઘર્ષનું એક પોતાનું તર્કશાસ્્ર 
કામ કરતું હોય છે. રાજકીય જીવનમાં નૈતિક ધોરણોને તે નીચાં આણવાનું કામ 
કરૈ છે. જે લોકો દઢ માન્યતાઓ ધરાવતા નથી અને કાચિડાની જેમ રંગ બદલે 
છે અને જેઓ મતદારસમૂહના પૂર્વગ્રહોને થાબડે છે, તેઓ સત્તાના સંઘર્ષમાં 
સફળ થાય છે અને રાજકીય નેતાઓ બની બેસે છે. સ્વાતંત્ય પછીના 
સમયગાળામાં ભારતના રાજકીય અધ:પતનનાં આ બધાં કારણો છે. 

આમ છતાં, ભારતની સ્થિતિ બધી રીતે અંધકારભરી છે, એવું નથી. એનું 
ઊજળું પાસું પણ છે. જેમ એકબાજુ ઉપરથી લોકશાહી અધ:પતનની પ્રક્રિયા 
ચાલે છે તો બીજી બાજુ નીચેથી લોકશાહી નવજીવનની પ્રક્રિયા પાણ ચાલે છે. 
પ્રથમ તો, દરેક સામાન્ય ચૂંટણીના અનુભવ થકી અને બે ચૂંટણીઓ વચ્ચે 
ચૂંટાયેલ સરકારની કામગીરીના આકલન મકી ભારતનો મતદારસમૂહ ધીરે ધીરે 
એક પ્રકારની પરિપકવતા પ્રામ કરવા લાગ્યો છે. બીજું, ગ્રામીણ અને શહેરી 
વિસ્તારોમાં સામાન્ય લોકોના ઉત્કર્ષ માટે પાયાના સ્તરે બિનપક્ષીય સંગઠનોમાં 
કામ કરતા સામારક કર્મશીલોની સંખ્યામાં ધીમે ધીમે વધારો થતો જાય છે. 
એમાંના કેટલાક જાણેઅજાગે માનવવાદી ધોરાગે કામ કરે છે. લોકોને સ્વાવલંબી 
થવામાં અને પોતાના અનેક પ્રશ્ચોના નિરાકરણમાં એકબીજાનો સહકાર કેળવવામાં 
તેઓ સહાયભૂત થાય છે. 

ભારતમાં એક પ્રભાવશાળી રૅડિકલ હ્યુમેનિસ્ટ ચળવળની ખાસ જરૂર છે. 
જે નિમ્નસ્તરે લોકશાહી નવજીવનની આ પ્રક્રિયાને આગળ વધારે અને એમાં 
ગતિશીલતા આણે. લોકોમાં માનવવાદી અને લોકશાહી મૂલ્યોના પ્રચાર અને 
પ્રસાર દ્વારા આ કાર્ય થઈ શકે. એના થકી મતદારોમાં એક પ્રકારની રાજકીય 
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પરિપક્વતાની વૃધ્ધિ થશે અને ઉપરથી જે લોકશાહી અધ:પતનની પ્રક્રિયા ચાલે 
છે, તેને અટકાવી લોકશાહી ફ્ઢીકરણનામાં મહત્વનો ફાળો આપશે. 

ભારતનાં ભૂતકાળ અને વર્તમાનની આપણે જરા વિગતે છણાવટ કરી 
કારણ કે આપણો દેશ ત્રીજી દુનિયામાં મહત્વનું ધરીરૂપ સ્થાન ધરાવે છે. ભારત 
કોઈ સરમુખત્યારશાહીને તાબે થશે કૈ એક સ્થિર, સાચી લોકશાહી તરીકે તેનો 
વિકાસ થશે, એના પર ત્રીજી દુનિયામાં સ્વાતંત્યની તક અને શક્યતાનો મહદઅંશે 
આધાર રહેલો છે. 
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દુનિયાભરના સ્વાતંત્ય પ્રેમી લોકોએ ૧૯૧૭માં રશિયામાં થયેલી સફળ 
સામ્યવાદી ક્રાંતિના સમાચાર સાનંદાથર્યથી સાંભળેલા. સ્તાલિન દ્વારા કરવામાં 
આવેલી 'સાફસૂફ્રીઓ અને અન્ય સામ્યવાદી નેતાઓની હત્યાઓ છતાં સોવિયેત 
રશિયા આંતરરાષ્ટ્રીય સામ્યવાદી વફાદારી અને લોકપ્રિયતા ઠીક ઠીક પ્રમાણમાં 
પ્રામ કરતું રહયું. બીજા વિશ્વયુધ્ધ પહેલાં મૂડીવાદી અર્થકારાણોમાં જે કટોકટી 
ઊભી થઈ તે વખતે તેના પ્રત્યેનો અહોભાવ એક પરાકાષ્ટાએ પહોંચ્યો એમ પણ 
કહીં શકાય. પાણ બીજા વિશ્વયુદ્ધના અંત પછી તેની લોકપ્રિયતામાં કમશ; ઘટાડો 
થતો રહ્યો છે. ત્યાર બાદ ચીન અને પાછળથી કેટલાક દેશોમાં સામ્યવાદને 
સફળતા મળી ખરી, પણ રશિયન ક્રાંતિ જેટલો ઉમળકાભેર આવકાર ત્યાર 
પછીની સફળતાને મળ્યો નહીં. 

સત્તામાં આવેલા સામ્યવાદનો અનુભવ વધુ નિરાશાજનક રહ્યો છે. જેની 
માર્કસ્‌ અને એન્ન/લ્સે આશાભરી અપેક્ષા રાખી હતી તે સામ્યવાદી રાજ્ય કરમાઈ 
જવાને બદલે ઊલ્ટું વધુ સામર્થ્યવાન, જુલ્મી અને આપખુદ બન્યું. વર્ગવિહીન 
સમાજમાં વ્યક્તિ સ્વાતંત્ર્યને પૂરી મોકળાશ મળશે, એવી જે અપેક્ષા રાખવામાં 
આવી હતી, તે જરાય ફળીભૂત ન થઈ. લોકો નાગરિક સ્વાતંત્યો અને લોકશાહી 
હક્કોથી સાવ વંચિત બન્યા. કેન્દ્રીય આયોજન હેઠળ ઠીક ટીક પ્રમાણમાં આર્થિક 
વિકાસ સધાયો અને લોકોની આર્થિક વિષમતાઓમાં અમુક અંશે ઘટાડો પણ 
થયો. આત્યંતિક કેન્દ્રીકરણને કારાગે ૧૯૬૦ના દાયકાના અંત સુધીમાં આર્થિક 
પ્રગતિ બિલકુલ અટકી ગઈ. બીજા સામ્યવાદી દેશોનો અનુભવ પગ લગભગ 
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એવો જ રહ્યો છે. મૂડીવાદી */ગતમાં આર્થિક વિકાસ ઠીક ઠીક ઊંચા દરથી થતો 
રહ્યો, જ્યારે સામ્યવાદી જગત આર્થિક સ્થગિતતા અને જીવનજરૂરી 
ચીજવસ્તુઓની અછતનો ભોગ બન્યું. 

આ પુસ્તકની પહેલી આવૃતિમાં પ્રામ માહિતીને આધારે આપણે એની 
નોધે લીધી હતી કે સામ્યવાદનું કમશ: માનવીયકરણ થઈ રહ્યું હોય એમ જણાય 
છે. જ્યારે મિખાઈલ ગોર્બાચેવે સોવિયેત રશિયાના સામ્યવાદી પક્ષનું નેતૃત્વ 
સંભાળ્યું અને પોતાના ગ્લાસનોસ્ત અને પેરોસ્ોઈકાના કાર્યક્રમનો સ્વીકાર કરવાનું 
પક્ષને સમજાવ્યું ત્યારે આ ધીરી પ્રક્રિયા એકદમ મોટો પ્રવાહ બની ગઈ. 
આંતરરાષ્ટ્રીય પરિસ્થિતિમાં તો તેઓ કાંતિકારી પરિવર્તન લાવી પણ શક્યા. 
અણુવિશ્વયુધ્ધનો ડર સારા એવા પ્રમાણમાં ઘટી ગયો છે, અને અણુશસ્ત્રો 
ઘટાડવાની પ્રક્રિયા પાણ શરૂ થઈ ચૂકી છે. અમેરિકા અને રશિયા વચ્ચે ચાલતી 
વિશ્ચસત્તાઓની સ્પર્ધાનો અંત આવ્યો છે અને બત્રે વચ્ચેના સંબંધોની સુધારાણાની 
શક્યતા ઊજળી બની છે. લોકદબાણ હેઠળ પૂર્વયુરોપીય સામ્યવાદી દેશોનું 
પાર્લામિન્ટરી લોકશાહીઓમાં રૂપાંતર પણ થયું છે. સમાજવાદી રશિયામાં રાજકીય 
માળખાનું લોકશાહીકરણ પાણ ઘણી ઝડપથી ચાલી રહ્યું છે. સમગ્ર સામ્યવાદી 
જગતમાં લોકશાહીકરાગનો એક જબરદસ્ત પ્રવાહ ચાલી રહ્યો છે. માનવવાદ એ 
લોકશાહીની ફિલોસોફી હોવાથી, સામ્યવાદનું જે લોકશાહીકરણ થઈ રહ્યું છે. તેને 
આપણે માનવવાદના વિજય તરીકે ઘટાવી શકીએ. ગોર્બાચોવે, એમનાં 
ભાષણોમાં માનવવાદી સિદ્ધાંતોમાં પોતાની શ્રધ્ધાનો ઘાગીવાર ઉલ્લેખ પણ ક્યો 
છે, 

રશિયા અને બીજા સામ્યવાદી તથા ભૂતપૂર્વ સમાજવાદી દેશો તેમનાં 
અર્થતંત્રોને મુક્ત અને ઉદાર બનાવવામાં અને પ્રગતિશીલ તથા સ્પર્ધાત્મક 
કરવામાં કેટલા પ્રમાણમાં સફળ થશે એ હજુ શંકાસ્પદ છે. આર્થિક ઉદારીકરણની 
પ્રક્રિયાના આ સમયગાળામાં આ દેશોના લોકોને ઠીક ઠીક પ્રમાણમાં 
મુશ્કેલીઓમાંથી પસાર થવું પડશે. એવું લાગે છે કે આગળ જતા આ દેશો 
સ્પર્ધાત્મક અર્થતંત્ર (જે મૂડીવાદીપ્રભાવ હેઠળનું નર્વી હોય) ધરાવતાં સામાજિક 
લોકશાહીવાળા કલ્યાણ રાન્યો તરીકે વિકસશે. ઉપરાંત, આપણે એવી પણ 
અપેક્ષા રાખી શકીએ કે આ દેશોનાં અર્થતંત્રોમાં ઉત્પાદકો અને ઉપભોકતાઓની 
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સહકારી મંડળીઓ તેમજ સહકારી બેંકો અત્યંત મહત્વનો ભાગ ભજવશે. 
પાછળના એક પ્રકરણમાં આપણે ચર્ચા કરશું તેમ, મૂડીવાદ અને રાન્યમાલિકી 
હેઠળના અર્ષતંત્ર બત્રેના લોકશાહી વિકલ્પ તરીકે રૅડિક્લ હ્યુમેનિસ્ટો સહકારી 
અર્થતંત્રની હિમાયત કરે છે. ગોરબેંચોવના પેરેસ્ોઈકાના કાર્યક્રમ હેઠળ ઉત્પાદકોની 
સહકારી મંડળીઓને ઘાણું ઉત્તેજન આપવામાં આવે છે, એ પણ સૂચક છે. 


પશ્ચિમી લોકસાહીઓની સમસ્યા. 


પશ્ચિમી લોક્શાહીઓને પણ પોતાની કેટલીક આગવી સમસ્યાઓ છે. 
બીજા વિશ્વયુધ્ધ દરમિયાન ફાસીવાલ્ની લોખંડી એડીઓમાંથી પશ્ચિમી લોકશાહીઓ 
માંડ માંડ બચી તો ગઈ, પણ યુરોપીય રૈનેસાંસ થકી જે દેશો માનવવાદી 
ક્ાંતિમાંથી પસાર ધાય, તેઓ ખુદ ફાસીવાદી અપીલને કમ વશ થયા, એનો 
ખુલાસો મેળવવો જરૂરી છે. 

ઉત્તરોત્તર ક્રમશ: કૅલાતી જતી ઔઘોગિક કાાંતિના પરિણામે સ્થપાયેલ 
મૂડીવાદે સામંતયુગના જમીનદારોના શોષણમાંથી કુષિગુલામોને મુક્ત તો કર્યા, 
પણ તેની સાથે જ તેઓ સામંતવાદી સમાજવ્યવસ્થામાં એક પ્રકારની સલામતી 
અનુભવતા હતા તેનાથી હવે વંચિત ષવા લાગ્યા. સામંતવાદી જમીનદારોની 
ચુંગાલમાંથી મુક્ત થયેલા આ કૃષિમજ્‌ રો ઉદ્યોગના નવા કમાનો પાસે રોજગારી 
મેળવવા અને તેમના શોષાણનો ભોગ બનવા «રર સ્વતંત્ર હતા. પાણ એમની 
આ સ્વતંત્રતા કે મુક્તિનો અર્થ જો તેમને નવા ઔધોગિક એકમોમાં રોજગારી 
ન મળે તો ભૂખમરો વેઠવાનો આવે, એવો થતો હતો. (સામંતવાદી વ્યવસ્થામાં 
તેમને ભૂખમરાનો ભય ન હતો) એમની આ સમસ્યા અવારનવાર આવતી 
ઔઘોગિક મંદી અને તેના પરિણામસ્વરૂપે મોટા પામે સર્જાતી બેરોજગારીને 
કારાણે ઓર ઘેરી બનતી. આ સંજોગોમાં ઔદ્યોગિક કામદારોની વધતી સંખ્યાને 
અસલામતીના ભયમાંથી છોડાવે એવી તરકીબ પ્રત્યે આકર્ષણ વધે એમાં નવાઈ 
પામવા જેવું નથી. આ તરકીબ એ કે શક્તિશાળી 'સામૂહિકતા'માં એમને 
ઓગાળી દેવી, જેથી અસલામતીના ભયથી પીડાતા મોટા ભાગના કામદારોને 
આવી સામૂહિકતામાં પોતાની અસ્મિતાઓને ઓગાળી દેવા પ્રેરી શકાય. 


૨૪ રેડિકલ હ્યુમેનિઝમ 


પશ્ચિમી લોકશાહી દેશોમાં સામૂહિકતાનું સર્જન કામદાર “વર્ગ' અથવા 
આપણું ભવ્ય “રાષ્ટ્ર' એમનાં ગુણગાન ગાઈને, તેમાં એક પ્રકારનું દૈવી તત્વ 
આરોપીને આ કામ કરવામાં આવ્યું પરિણામે, લોકશાહીના આધારસ્તંભ સમું 
ભક્તિસ્વાતંત્ય સામ્યવાદ અને ફાસીવાદના બેવડા પડવાળી ઘંટીમાં રંધાઈ ગયું.. 
સામ્યવાદ અને ફાસીવાદ (વર્ગ અને રામની સામૂહિક્તાઓને આરાધ્ય દેવ માનતી 
વિચારધારાઓ)માં ફાસીવાદને સફળતા મળી એનું એક કારણ, તેને તે દેશોના 
ઉપલા વગોના અમુક વિભાગોનો ટેકો મળ્યો, એ હતું. 

ફાસીવાદની વધતી અપીલ અને સફળતાએ એ પુરવાર કરી બતાવ્યું કે 
રૈનેસાંસનો માનવવાદ, અને ત્યાર પછીની પ્રબુદ્ધતા (એન્લાઈન્ટમેન્ટ)ની 
ચળવળ ફાસીવાદ દ્વારા અભિવ્ક્ત સાંસ્કૃતિક અધ;પતનને રોકી શકે એટલા 
મજબૂત ન હતાં. સાંસ્કૃતિક અધ:પતનને રોકવામાં તેમને મળેલી નિષ્ફળતાનું 
એક કારણ એ હતું કે સ્વાતંત્ય, બુધ્ધિનિ્ઠા અને સ્વપર્યામ નીતિમત્તાનાં 
માનવવાદી મૂલ્યોને એ વખતે નક્કર વૈશાનિક આધાર ન હતો. અનેક જીવશાસ્રીય 
જાતિઓમાંની એક જાતિ તરીકે મનુષ્ય જાતિની ઉત્ક્રાંતિ થઈ છે, એ બાબત 
૧૮૬૦ સુધી વૈજ્ઞાનિક રીતે સ્થાપિત કરી શકાઈ ન હતી. મનોવ્યાપારોના વિજ્ઞાન 
અને આગુવિજ્ઞાનનું તો ત્યારે લગભગ અસ્તિત્વ જેવું ન હતું. મનુષ્યની 
તર્કબુધ્ધિનું મૂળ ઉદ્ભવસ્થાન શું એ વિષે પણ કોઈ વૈજ્ઞાનિકપણે સ્પષ્ટ એવી 
જાણકારી ન હતી. એ «૮ રીતે, મનુષ્ય એ એક સ્વાયત્ત નૈતિક એકમ છે, એ 
વિચારનું કોઈ બિનસાંપ્રદાયિક (સેક્યુલર) પ્રતિપાદન પણ ત્યારે ઉપલબ્ધ ન 
ઘતું. આ માનવવાદી મૂલ્યોના નક્કર વૈજ્ઞાનિક આધાર વિના, મૂડીવાદી 
સમાજવ્વસ્થામાં લોકો સલામતી મેળવવા લોકો કોઈને કોઈ પ્રકારના ગૂઢવાદ 
અને અંતિમહેતુવાદ (ટેલિયોલોજી)માં શ્રધ્ધા ધરાવવા લાગે એમાં કશું આશર્ય 
થવું ન જોઈએ. આવી સાંસ્કૃતિક પશ્ચાદ્ભૂમિમાં એક એવો સિદ્ધાંત મજબૂત રીતે 
પ્રચલિત થયો કે રાષ્ટ્ર એક એવું જીવંત હયાતી ધરાવતું એકમ છે, જેની પોતાની 
આગવી નિયતિ છે. અને રાષ્ટરૂપી સામૂહિક્તામાં એકાકાર થવામાં જ વ્યક્તિનો 
મોક્ષ રહેલો છે, રાષ્ટ્રને ચરણે જવામાં જ તેની સલામતી છે. 

સદ્નસીબે, આંતરરાષ્ટ્રીય ફાસીવાદ પર પશ્ચિમી લોકશાહીઓને મળેલી 
સીમિત સફળતાથી માનવસભ્યતા તત્કાળ તો જાણે કે બચી ગઈ. જો કે બીજા 
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વિશ્વયુધ્ધ પછી ઔદ્યોગિક રીતે આગળ વધેલા દેશોમાં મૂડીવાદે નોધપાત્ર 
પ્રમાણમાં લવચીકતા અથવા અનુકૂલનશીલતા બતાવી છે. મૂડીવાદની આ શક્તિ 
અથવા તેના કાયાકલ્પ માટે બે પરિબળો મહદઅંશે જવાબદાર છે. પહેલું કારણ 
એ કે અર્થશાસ્ત્રી કેઈન્સ સૂચવેલા વ્યાજના દરો અને જાહેર ખર્ચમાં ફેરફારો જેવા 
પગલાં ભરીને ઔધોગિક ચઢતી પડતીને કારાગે લોકોને પડતી હાડમારીની 
તીવ્રતા ઘટાડીને મૂડીવાદે પોતાની સ્થિતિસ્થાપકતા પ્રદર્શિત કરી છે. અને બીજુ 
પરિબળ તે વ્યાપક પ્રમાણમાં સામાન્7િક સલામતીના વિવિધ ઉપાયોનો સ્વીકાર 
કરીને તેણે પોતાની આ શક્િ પ્રદર્થિત કરી છે. ક્યારેક તો તેણે. કલ્યાણ શન્યની 
સ્થાપના કરવાના સભાન ઉદ્દેશ્ય સાથે આમ કર્યું છે. [ [2 

આમ બત્રે ઉપાયો મુક્ત સાહસને વરેલ મૂડીવાદી અર્ષકારણોમાં રાન્યની 
દરમિયાનગરી દર્શાવે છે, જે અર્થતંત્રમાં રાજ્યની કોઈ દખલગીરી ન હોવી 
જોઈએ, એ સિધ્ધાંતનો ભંગ કરે છે. મૂડીવાદી ઉત્પાદનની અરાજકતા અને 
મૂડીવાદી વિતરણપ્રથામાં રહેલી વિષમતાઓની અસરો નામશેષ કરવામાં આ 
ઉપાયો અને પગલાં કારગત નીવડયાં છે, એવું લાગતું નથી. ફુગાવો, એ મૂડીવાદી 
અર્થતંત્રનું એક કાયમી લક્ષણ બની ગયેલ છે. એ જ રીતે, બેરોજગારીનો ઊંચો 
૬ર પણ ત્યાં જોવા મળે છે. સાથે સાથે, સમાજના જુદા જુદા વિભાગો વચ્ચેની 
આર્થિક વિષમતાઓમાં પાણ વધારો થયો છે. વધતી સમૃધ્ધિ વચ્ચે દારૂણ ગરીબીનાં 
કેટલાંક થાણાનું અસ્તિત્વ ચાલુ રહ્યું છે. 

પશ્ચિમી લોકશાહીઓમાં જે મૂડીવાદી લવસ્થા પ્રર્વતમાન છે, એની સામેનો 
મુખ્ય વાંધો એ ચાલી શકે તેમ નથી એ નથી, એની સામેનો મુખ્ય વાંધો તો એ 
છે કે તે નૈતિક રીતે અસ્વીકાર્ય બને તેમ છે. મૂડીવાદ એક એવી મૂલ્યપ્રથાને. 
જન્મ આપે છે, જેમાં વૈયક્તિક સ્વાર્થને અગ્રિમતા આપવામાં આવે છે. એક 
ભક્તિ જે બુદ્ધિશાળી અને કાર્યક્ષમ છે અને ઉપરાંત સૌથી નિમુર પણ છે, તેને 
કોઈપણ પ્રકારના છોછ વગરની સ્પર્ધામાં સફળ થવાની સૌથી વિશેષ તક છે. 
આવી નિકુર સ્પર્ધાના સિદ્ધાંત પર રચાયેલ સમાજ આર્થિક વિષમતાઓ અને 
ગરીબોના વંચિતતા પ્રત્યે બેપરવા રહે એ દેખીતું છે. જે સમાજવ્યવસ્થામાં 
બીજાને ભોગે વૈયક્તિક સ્વાર્થને જ સફળતાની મુખ્ય લાયકાત ગણવામાં આવતી 
હોય તેના પ્રત્યે નૈતિક રીતે સંવેદનશીલ વ્યક્તિમાં એક પ્રકારનો સખત અણગમો 
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થાય એ પણ સમજાય તેમ છે. 

ઉત્તર-ઔદ્યોગિક (પૉસ્ટ ઈન્ડસ્ટ્રીઅલ) ઉપભોગપ્રધાન સમાજની ગંભીર 
બિમારીનાં ચિહ્નો પ્રગટ થવા લાગ્યાં છે. બહુ-રાષ્ટ્રીય કંપનીઓ અને બીજા 
વિશાળ પાયાનાં ઉત્પાદન એકમોમાં વધારો થવાની સાથે સાથે વેપાર-ધંધામાં 
નૈતિકતાનાં સ્તરો નીચાં જતાં લાગે છે. પ્રામાણિકતા હવે શ્રેષ નીતિ રહી નથી. 
બહુ-રાષ્ટ્રીય કંપનીઓ દ્વારા રાજકીય નેતાઓને લાંચ અને વપરાશ વધારવા માટે 
છેતરપિડીવાળી રીતરસમોમાં વધારો થઈ રહ્યો છે. ઉત્તર-ઔઘોગિક સમાજમાં 
જોવા મળતી આત્યંતિક અર્થપરાયણતા પ્રત્યે સખ્ત અગગમાની એક લાગણી 
લોકોમાં ઊભી થવા લાગી છે. યુવાન સ્ત્રીપુરૂષો ડગ લેવા તરફ વળ્યા છે, અથવા 
હિપ્પીઓ બનીને ભારત જેવા દેશોમાં દરિયાકિનારે અથવા પર્વતીય વિસ્તારોમાં 
રખડ્યા કરે છે. તો બીજા કેટલાક લોકો પૌર્વાત્ય જૂની પુરાણી માન્યતાઓ તરફ 
આકર્ષાય છે, બાલીશ તેવી “હરે કૃષગ' ચળવળમાં જોડાય છે અથવા યોગીઓ 
અને બાબાઓના ચેલા બને છે. સાંપ્રત પશ્ચિમી લોકશાહીઓ કંઈક સંતોષ આપી 
શકે તેવી વિચારધારાની ખોજમાં ફાંફા મારતી હોય એવું લાગે છે. 

વૈજ્ઞાનિક આધાર પર માનવવાદી મૂલ્યોની પુન:સ્થાપના કરવા તાક્તી 
૨૦મી સદીની પુન:જગરણની ચળવળની જરૂર જગતના અલ્પવિકસિત 
વિભાગને અને હાલ સામ્યવાદી સરમુખત્યારશાહી હેઠળના દેશોને છે, એટલી «7 
જરૂર ઉત્તર-ઔઘોગિક મૂડીવાદી સમાજેને પણ છે. 





ત્રણ 


પ્રવર્તમાન વિચારધારાઓની નિષ્ફળતા 2% 


ગયા પ્રકરણમાં સાંપ્રત પરિસ્થિતિનું જે વર્ણન કરવામાં આબું છે, તેનાથી 
એ સ્પષ્ટ થાય છે કૈ એક મુક્ત અને ખરેખર સાચા લોકશાહી સમાજના નિર્માણમાં 
પ્રવર્તમાન વિચારધારાઓ નિષ્ફળ ગઈ છે. માનવવાદી ઉદ્દેશ્યો ધરાવતી આ 
વિચારધારાઓ, એ ઉદ્દેશ્યો સિધ્ધ કરવામાં શા માટે નિષ્ફળ ગઈ એ જાણવું 
ઉપયોગી થઈ પડશે. 

આ દષ્ટિએ જે વિચારધારાઓનો વિચાર કરવો જરૂરી છે, તેમાં 
ઉદારમતવાદ, માફર્સવાદ અને લોકશાહી સમાજવાદ અને ખાપણા પોતાના 
સંદર્ભમાં ચોથી વિચારધારા ગાંધીવાદનો આપણે વિચાર કરવો જોઈએ. 


ઉદારમતવાડની ઊણપો. 


યુરોપીય રૈનેસાંસે આણેલ માનવવાદી ક્રાંતિને આગળ લઈ જવાનું કામ 
ઉદારમતવાદે કર્યું, વ્યક્તિ સ્વાતંત્ય એ એનું કેન્દ્રવર્તી મૂલ્ય હોવાથી એક 
બિનસાંપ્રદાયિક વિચારધારા તરીકે એનું મૂલ્ય ઘણું ઊંચું છે, એનો ઈનકાર કરી 
શકાય નહીં. રાજકીય નેતાઓ અને સામાજિક સુધારકોની કંઈ કેટલીય પેઢીઓને 
તેણે પ્રેરાશા આપી છે. પશ્ચિમમાં આધુનિક લોકશાહીઓને તેણે વિચારધારાકીય 
પાયો પૂરો પાડ્યો છે. સમય જતાં, તેની અપીલ નબળી પડવા લાગી અને તેની 
નિષ્ફળતા સામ્યવાદ અને ફાસીવાદનાં જોડકાના જન્મમાં પરિણમી. ફાસીવાદના 
પરાજ્ય પછી પણ પથિમી જગતમાં ઉદારવાદી નિષ્ઠાએ અગાઉના નવો પ્રભાવ 
પુન:પ્રામ કયૉ છે, એમ નહીં કહેવાય. 

સ્વાતંત્યની એક ફિલોસોફી તરીકે ઉદારમતવાદ શા માટે નિષ્ફળ ગયો એનું 
મુખ્ય કારણ “ફાવે તેમ કરો' - યથેચ્છવાદ (લેંઝેઝ્‌ ફેર)ના સિધ્ધાંતનો તેણે કરેલ 
સ્વીકાર છે. “મૂડીવાદ એ સ્વ-અનુકૂલન સાધતી આર્થિક વ્યવસ્થા છે, આખા 
સમાજનું સવત્તિમ ભલું ત્યારે «/ સિધ્ધ ધાય, જ્યારે દરેક ભક્તિ પોતાના સ્વહિત 
અનુસાર કામ કરવા સ્વતંત્ર હોય, અને તેથી આર્થિક બાબતોમાં કોઈ 
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દરમિયાનગીરી ન કરવી એ લોકશાહી રાજ્યની ઉત્તમ નીતિ છે'- એડમ સ્મિથે 
પ્રતિપાધ્તિ કરેલ આ સિધ્ધાંતનો ઉદ્યરમતવાદે સ્વીકાર કરી લીધો. દેખીતી રીતે 
જ મૂડીવાદીવર્ગની તરફેણ કરનાર આ સિધ્ધાંત પ્રત્યેની તેની પ્રતિબધ્ધતાને 
કારણે, આવી વ્યવસ્થા હેઠળ ઔદ્યોગિક કામદારોનું શોષણ અને તેમને સહન 
કરવી પડતી આર્થિક અસલામતીનો કોઈ «વાબ ઉદારમતવાદ પાસે ન હતો. 
ઉદારમતવાદી રા”/કારણીઓએ આર્થિક શોષણની તીત્રતા ઘટાડવા જુદા જુદા 
સમયે કાયદા ઘડવાનો પ્રયાસ «તર ક્યોં, પાગ એક જૂથ તરીકે, સમાજના નબળા 
વગોના હિમાયતી તેઓ કદાપિ બની શક્યા નહીં. સ્વાતંત્યના આર્દશમાં સામાન્ય 
લોકોના આર્થિક ઉત્કર્ષનો સમાવેશ થાય %/. એ દિશામાં ઉદારમતવાદ કશું નક્કર 
કરી શક્યો નહીં. આમ, વ્યવહારમાં ઉદારમતવાદ સ્વાતંત્યની એક ફિલોસોફી 
તરીકે ચરિતાર્થ થઈ શક્યો નહીં. 

ઉદારમતવાદની નિષ્ફળતાનું બીજું કારણ ઉદારમતવાદી લોકશાહીનું 
ઉપરછક્રાપણું છે. ઉદારમતવાદી ખ્યાલ પ્રમાણેની સંસદીય લોકશાહી એ માત્ર 
નામની અથવા ઔપચારિક લોકશાહી જ બની રહી. એવી લોકશાહી એ લોકો 
માટેનું શાસન ભલે હોય, લોકો દ્વારા શાસન નથી. નિશ્ચિત સમયગાળા બાદ 
આવતી ચૂંટણીઓ, જ્યારે લોકો તેમના શાસકોની પસંદગી કરે છે, એ સિવાય 
સંસદીય લોકશાહીમાં સામાન્ય લોકો દેશના ખરેખરા શાસનમાં કોઈ ભાગ ભજવતા 
જ નથી. બે ચૂંટણીઓ વચ્ચેના સમયગાળામાં રાન્તની સત્તા મુઠ્ઠીભર લોકોના 
હાથમાં કેન્દ્રિત રહે છે. અને એકંદરે લોકો વેરવિખેર, અસંગઠિત, નિ:સહાય 
વ્યક્તિઓ તરીકે કોઈ પણ રાજકીય ક્રિયામાં સામેલ ષયા વગરના બેસી રહે છે. 
કાયદા દ્વારા નાગરિક સ્વાતંત્યોની ખાતરી આપવામાં આવેલી હોય છે, પણ 
હાલની આર્થિક સ્થિતિમાં સમાજના ઉપલા, સાધનસંપત્ર વર્ગના લોકોને # એ 
સ્વાતંત્રય પ્રાપ્ય બને છે, સમાજના નબળા વર્ગો તો ભાગ્યે « તેનો લાભ લઈ 
શકે છે. લોકશાહીનું આવું ઉપરછલ્યું છીછરું માળખું સામાન્ય લોકોમાં કોઈ 
મજબૂત વકાદારી પેદા કરી શકે નહીં, અને તેથી તેને ઘાણી સહેલાઈથી ઉથલાવી 
પાડી શકાય. 

પાણ ઉદારમતવાદની વધુ ગંભીર ઊણપ તો નૈતિક આચારનો કુદરતી 
આધાર પૂરો પાડવાની તેની નિષ્ફળતામાંથી ઉદ્ભવે છે. ઉદારમતવાદે 
ઉપયોગિતાવાદી નીતિશાસ્ત્રને સમર્થન આપ્યું છે. ઉપયોગિતાવાદી નીતિશાસ્ત્ર 
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એવો સિધ્ધાંત રજૂ કરે છે કે “મહત્તમ વ્યક્તિઓનું મહત્તમ ભલું' એ જ 
નીતિમત્તાનો માપદંડ પૂરો પાડે છે. આ સિધ્ધાંતનો સૂચિતાર્થ એ થયો કે કોઈ, 
પણ કાર્યની નીતિમત્તાું મૂલ્યાંકન, તે થકી શું પરિણામ આવે છે, તેનાથી કરવું 
જોઈએ, તે પરિગામ હાંસલ કરવા કયાં સાધનો ઉપયોગમાં લેવાયાં, તેનાથી 
નહીં. મતલબ કે, ધ્યેય સાધનને વાજબી ટેરવે છે, એ કુદરતી વ્યવહાર થયો 
ગણાય. કેટલાંક નૈતિક મૂલ્યો શાશ્રત અથવા નિરપેક્ષ છે એનો ઉપયોગિતાવાદી 
નીતિશાસ્ર અસ્વીકાર કરે છે. આમ સાપેક્ષતાવાદી સ્વરૂપ ધરાવતો એ એક 
પ્રકારનો નૈતિક શૂન્યવાદ (એષિકલ નિહિલિઝમ) બની રહે છે. 

ઉપરાંત, ઉપયોગિતાવાદી નીતિશાસ્ત્ર સંપૂર્ણપાગે અવાસ્તવિક પણ છે. 
નારે તમે કોઈ અંધજનને રસ્તો ઓળંગવામાં મદદ કરો છો ત્યારે 'સૌથી વધુ 
લોકોના સૌથી વધુ ભલા'ને તમે આગળ બઢાવતા નથી. ખરેખર તો , તમે 
સહાનુભૂતિની કુદરતી વૃતિ, બીજાઓને મદદરૂપ થવાની સહજવૃત્તિને વશ વર્તો 
છો. તમારા પોતાના હિત અથવા ભલા માટે વર્તવાને બદલે સામાજિક ભલા 
માટે તમારે શા માટે વર્તવુ જેઈએ, અથવા તમારી ઉપયૌગિતાને બદલે સામાજિક 
ઉપયોગિતાને શા માટે તમારો માપદંડ બનાવવો જેઈએ, એ પ્રશ્નનો, હકીકતમાં, 
ઉપયોચિતાવાદી નીતિશાસ્ત કોઈ જવાબ આપતું નથી, એ પાયાના પ્રશ્રોના 
પ્રતીતિકર જવાબોના અભાવમાં ઉદારમતવાદ જરૂરી કાયદાઓ દ્વારા 
ઉપયાચિતાવાદી સિધ્ધાંતોને કાર્યાન્વિત કરવા માટે રાજ્ય પર આધાર રાખે છે. 
આમ, ઉપયોગિતાવાદ એ કાનૂનનો સિધ્ધાંત બને છે. નહીં કે નીતિમત્તાનો 
સિધ્ધાંત. અને કાનૂનના સિધ્ધાંત તરીકે પણ તે પૂરેપૂરો લોકશાહી નથી, કારણ 
કે સાચી લોકશાહીએ મહત્તમ લોકોના મહત્તમ કલ્યાણના સિધ્ધાંતની વિરુધ્ધ 
જઈને ઘાણીવાર શક્તિશાળી બહુમતી સામે નબળી લધુમતીનું રક્ષણ કરવાનું 
હોય છે. 

આમ, ઉદારમતવાદની નિષ્ફળતાએ સામ્યવાદ અને ફાસીવાદ એવા, એમ. 
એમ. એન. સૉયના શબ્દોમાં, “અબૌધ્ધિકતાના જોડકાં'ને જન્મ આપ્યો. 

આમ છતાં, આપણે ઉદારમતવાદી વિચારધારા અને ઉદારવાદી ભાવના 
અષવા માનસ વચ્ચે ભેદ પાડવો જોઈએ. વિચારોની એક પ્રથા તરીકે, વિચારધારા 
તરીકે, ઉદારમતવાદ નિષ્ફળ ગયો છેં એમ ભલે સ્વીકારીએ પણ મુક્ત વિચાર, 
પારસ્પરિક સહિષ્ણુતા, શક્તિસ્વાતંગ્ય માટે આદર, જેને આપણે ઉદારવાદી 


ક રેડિકલ ક્ષુમેનિઝમ 


ભાવના અથવા માનસ કહીએ છીએ તેણે તો માનવજતિના ભાવિમાં શાશ્વત 
ફાળો આપ્યો છે. 

સમકાલીન માનવવાદ, ઉદારમતવાદના આ કકારાત્મક પાસાનો પોતે 
સાચો વારસદાર છે, એવો દાવો જરૂર કરી શકે. 


માફર્સવાદની ઊણપો. 


માફર્સ એના સમયના સૌથી મોટા માનવવાદી હતા. એમનાં આરંભિક 
લખાણો કોઈ કારણોસર લગભગ એક સદી સુધી અપ્રકાશિત રહેલાં. એમનાં 
આરંભિક લખાણો દર્શાવે છે કે એમણે એમના તત્ત્જ્ઞાનનું મૂળ નામ 'નવ 
માનવવાદ' આપેલું. પાછળથી ૧૮૪૮માં “કમ્યુનિસ્ટ મેનિફેસ્ટો' પ્રસિધ્ધ કરતી 
વખતે તેમણે તેને 'કમ્યુનિઝમ' (સામ્યવાદ) એવું નામ આપ્યું. વ્યક્તિ સ્વાતંત્ય 
અને તેનું સાર્વભૌમત્વ એ એમને મન સર્વોત્તમ ધ્યેય છે. “કમ્યુનિસ્ટ મેનિફેસ્ટો'માં 
એમણે જાહેર કર્યું છે કે દરેક વ્યક્તિનો મુક્ત વિકાસ બધા (મનુષ્યો)ના મુક્ત 
વિકાસની પ્રથમ શરત છે. માકર્સ એક મહાન નીતિવાદી હતા અને દંભ - 
આડંબર સામેના એક જુસ્સાદાર લડવૈયા હતા. આમ છતાં, એમના દ્વારા સ્યાપિત 
તત્ત્વજ્ઞાન દુનિયાના ઠીક ઠીક મોટા વિસ્તારમાં સરમુખત્યારશાહીઓ અને નીતિ 
તથા સિધ્ધાંત વિહોણા અને કેવળ સત્તાલક્ષી રાકારણની સ્થાપનાનું નિમિત્ત 
બન્યું. 

માફર્સવાદ પર હજારો પુસ્તકો લખાયાં છે, અને એમાં એકનો ઉમેરો 
કરવાનો અત્રે આશય નથી. મુક્ત વ્યક્તિઓ થકી બનેલ મુક્ત સમાજનું જે ધ્યેય 
માકર્સે સેવેલું, તે સિધ્ધ કરવામાં માફર્સવાદ કેમ નિષ્ફળ ગયો એનું સંક્ષેપમાં 
આકલન કરવાનો અત્રે વિચાર છે. 

શરૂઆતમાં જ આપણે એ મુદ્દાની નોંધ લેવી જોઈએ કે પ્રકાશિત થયેલ 
લખાણો જેના થકી માફર્સવાદ તરીકે ઓળખાતા તેમના વિચારપૂંન/નું નિર્માણ 
થયું છે, એ લખાણો કરતાં પાછળથી પ્રકાશિત ષયેલ લખાણો જુદા પડે છે. જો 
કૅ આ ચર્ચામાં એક કાંતિકારી વિચારક તરીકે માફર્સના વિચારોનું મૂલ્યાંકન કરવા 
માંગતા નથી પણ માફર્સવાદ તરીકે ઓળખાતા તેના વિચારપૂં/ સાથે અને 


(૧) જુઓ રાયા ડુનચેવસ્ક્યાનો લેખ “'હ્યુમેનિઝમ એન્ડ માફ્સઝિમ”', 
હ્યુમેનિસ્ટ ઓલ્ટરનેટિવ (સં. પૉલ કુર્ટ્ઝ)માં પ્રકાશિત. 
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દુનિયાના જુદા જુદા દેશોના સામ્યવાદી પક્ષોના રાજકીય વ્યવહારોનું નિયમન 
કરતા જે પાયાના વિચારો છે, તેની સાથે આપણને વિશેષ લેવાદેવા છે. 

માફર્સવાદ્ની લગભગ બધી જ ઊણપો અને નિષ્ફળતાઓનું પગેરું, 
માકર્સવાદી તત્ત્વ્ઞાનનો જે આધારસ્તંભ છે, આર્થિક નિયતિવાદ (અથવા 
ઈતિહાસનું ભૌતિકવાદી અર્થઘટન)માં શોધી શકાય. 

આર્થિક નિયતિવાદનો અર્ષ ગરીબીગ્રસ્ત સમાજમાં ગરીબીનાબૂદી એ જ 
પરમ ધ્યેય હોવું જોઈએ, એટલો જ માત્ર થતો નથી. ગરીબ સમાજમાંથી 
ગરીબીની નાબૂદી એ તો સ્વયં સ્થાપિત ધ્યેય છે, એ વિષે મતભેદને અવકાશ 
જ નથી. આર્થિક નિયતિવાદનો અર્થ કયાંય વિશાળ છે. એ ઈતિહાસનું એક 
તત્તજ્ઞાન છે. એતિહાસિક ફેરફારો શાથી થાય છે, તેનાં પાયાનાં કારણો દર્શાવતું 
એ એક દર્શન છે. એ માને છે કે સમાજનું આર્થિક માળખું, એ ઉત્પાદનનાં 
સાધનોની માલિકીથી તથા તેમાંથી પ્રગટતા વર્ગીય સંબંધો થકી નક્કી થાય છે. 
સમાજનું આ આર્થિક માળખું એ મૂળભૂત વાસ્તવિકતા છે. ન્યારે સમાજમાં 
પ્રવર્તતા નૈતિક સિધ્ધાંતો અને સાંસ્કૃતિક મૂલ્યો એ તત્ત્તત:; પાયાની આર્થિક 
વાસ્તવિકતાનાં પ્રતિબિંબ માત્ર છે. એમની પાસે, આર્થિક વાસ્તવિકતાથી આગવું, 
પોતાનું બળ, ઘણું ઓછું છે. સમાજના સ્ત્રી-પુરૂષો સૌ પ્રથમ પોતપોતાનાં 
આર્થિક (વર્ગીય) હિતો અનુસાર વર્તન કરે છે. પરિણામે, સભ્યતાનો ઈતિહાસ 
એ વર્ગ વર્ગ વચ્ચેના સંઘપનો ઈતિહાસ છે. અને તેથી જ્યારે પ્રવર્તમાન મિલકતના 
સંબંધો અદમ્ય ઉત્પાદક બળો માટે અવરોધરૂપ બને છે, ત્યારે એક એતિહાસિક 
અનિવાર્યતા તરીકે કાંતિ થાય છે. 

આર્થિક નિયતિવાદના સિધ્ધાંત થકી માફર્સવાદના પયંગબરે જે ધ્યેય સિધ્ધ 
કરવા તાક્યું હતું, તે સિધ્ધ કરવામાં માકર્સવાદ કેમ નિષ્ફળ ગયો, એની સમજૂતી 
આપતાં પહેલાં એ સ્પષ્ટ કરવું «/રૂરી છે કૈ ઈતિહાસનું આવું અર્થઘટન એ 
ભૌતિકવાદી તત્તવજ્ઞાનનું કોઈ તાર્કિક તારણ નથી. 

ભૌતિકવાદ (હવે પછીનાં લખાણમાં જેનો ઉલ્લેખ એકત્વવાદી પ્રકૃતિવાદ 
- ““મોનિસ્ટિક નેચરલાઝિમ''-તરીકે'કરવામાં આવશે)એ પદાર્થ અને વિચારો 
વચ્ચે દ્વૈત છે, એનો સ્વીકાર કરતો નથી. એ માને છે કૈ વિચારો એ મનુષ્યના 
મસ્તિષ્કની પેદાશ છે. તેથી વિચારો પણ સમગ્ર ભૌતિક વાસ્તવિકતાના કોઈ 
ભાગ જેવા જ “ભૌતિકવાદી” (“પ્રાકૃતિક'') છે. ભૌતિકવાદ એવું કહેતો નથી 
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કે ઈતિહાસના ઘડતરમાં વિચારોની ભૂમિકાનું ઓછું મૂલ્ય આંકવું જેઈએ; અથવા 
વિચારો તો આર્થિક વાસ્તવિકતા પર રચાયેલ ઉપરી ઈમારત માત્ર છે, અને તેનું 
આગવું કોઈ બળ છે જ નહીં. હકીકતમાં ભાષા અને સાહિત્યના વિકાસ તેમજ 
સાંસ્કૃતિક આદાનપ્રદાનમાં થતી વૃધ્ધિની સાથે સાથે ઈતિહાસના ઘડતરમાં 
વિચારોની ભૂમિકા સતત વધતી ગઈ છે. વિચારોના વિકાસ અને સામાન 
ઘટનાઓ વચ્ચેના સંબંધોની ચર્ચા આપણે પાછળથી ન્યારે માનવવાદી 
ઈતિહાસવિજ્ઞાનનું વિવેચન કરીશું, ત્યારે કરીશું. અહીં તો આપશે એ મુદ્દા પર 
ભાર મૂકવા માંગીએ છીએ કે આર્થિક નિયતિવાદ એ ભૌતિકવાદની પાયાની 
ફિલસૂફીમાંથી આપોઆપ ફલિત થાય છે, એવું નથી. ખરેખર તો, આર્થિક 
નિયતિવાદ્ના સિધ્ધાંતને ભૌતિકવાદી ફિલસૂફીના ખોટા અર્થઘટનમાંથી તારવવામાં 
આવેલ છે; જે કંઈ ''ભૌતિક'' છે તે જ ખરેખરી વાસ્તવિકતા છે, અને જે કંઈ 
માનસિક છે, તે તો માત્ર તેનું પ્રતિબિંબ છે, એવી ખોટી ધારણાને આધારે એ 
શિધ્ધાંત તારવવામાં આલ્યો છે. ખરેખર તો, વિચારો એ માનવમસ્તિપ્નું સર્જન 
છે; એ ખરું કે મનુષ્યના વિચારો ભૌતિક અને સામાજિક હકીકતો થકી પ્રભાવિત 
થાય છે, છતાં એમનું પોતાનું સ્વતંત્ર, આગવું બળ છે. અને તેઓ સામાનતિક 
વિકાસમાં વિધાયક ભૂમિકા ભજવે છે. 

_ માણસના વિચારો અમુક અંશે, હા માત્ર અમુક જ અંશે, એનાં આર્થિક 
પિતોથી પ્રભાવિત થાય છે. તેથી, આર્થિક નિયતિવાદનો સિધ્ધાંત એ એક અર્ધસત્ય 
છે, અને બીજાં અર્ધસત્યોની જેમ એ બેવડી રીતે ગેરરસ્તે દોરે છે. શ્રમજીવીઓની 
ક્રાંતિ સંબંધી માકર્સવાદી નિદાન એ આર્થિક નિયતિવાદના સિધ્ધાંત પરથી તારવેલા 
કેટલાંક તારણો પર આધારિત છે અને તેથી આ તારણો આંશિક રીતે જ સાચાં 
છે, અને વધુ ને વધુ પ્રમાણમાં ખોટાં પુરવાર થયાં છે. માકર્સવાદનાં નીચે 
વર્ણવેલ મુખ્ય લક્ષણો પરથી આ બાબત સ્પષ્ટ કરી શકાય તેમ છે. 


(૧) શ્રમજીવી ક્રાંતિની અનિવાર્યતા 
આર્થિક નિયતિવાદ સાથે સુસંગત રહીને માફર્સવાદે એવું ધારી લીધું કે વધુ. 
આગળ વધેલી ટેકનોલોજીના ઉપયોગ થકી મજૂરની ઉત્પાદકતામાં વધારો થવા 


છતાં તેનો મૂડીવાદી માલિક તેના મજરોને રોજી તો એટલી જ ચુકવશે, જેથી 
માંડ માંડ તેનું પેટિયું ભરાય અને તેની પ્રનત્નનશક્તિ ટકી રહે. પરિણામે, 








પ્રવર્તમાન વિચારધારાઓની નિષળતા કેન 


ઉત્પાદનનાં પરિબળો અને મૂડીવાદી મિલક્તના સંબંધો વચ્ચે સંઘર્ષ ચાલુ રહેશે. 
એક બાજુ ઉત્પાદનમાં સતત વધારો, તો બીજી બાજુ વધતા જતા મજૂરોનો 
સમાવેશ કરતી લોકોની વસતી જે માંડ અસ્તિત્વ ટકાવી શકે એ સ્તરે જીવે, જેથી 
જે વસ્તુઓનું તેઓ ઉત્પાદન કરે, તેની ખરીદી કરવા અસમર્થ હોય. ઉત્પાદનનાં 
પરિબળો અને મૂડીવાદી મિલ્કતના સંબંધો વચ્ચેના સંઘર્ષમાં ચીજવસ્તુઓનું 
વધતું જતું ઉત્પાદન અને તેમનો ઉપભોગ કરવાની લોકોની મર્યાદિત શક્તિ એ 
બે વચ્ચેના સંઘર્ષની તીત્રતામાં એક પછી એક ઊભી થતી ઔઘોગિક કટોકટીઓ, 
થકી ઘટાડો થશે, આવી દરેક ક્ટોકટી ઉત્પાદક શક્તિના અમુક અંશનો નાશ કરશે 
અને દરેક કટોકટી એની પુરોગામી કટોકટી કરતાં વધુ તીવ્ર હશે. અતિશય 
ઉત્પાદનની સમસ્યા વિદેશી બજારોની ખોજ ભણી અને સામ્રાજ્યવાદી શોષણ 
ભણી દોરી જશે. આમ છતાં, આ દર્દ શામક દવાઓ મૂડીવાદને લાંબા સમય 
સુધી બચાવી શકશે નહીં. ઉત્પાદનનાં વધતાં જતાં પરિબળો ઉત્તરોત્તર ગરીબને 
ગરીબ બનતા જતા શ્રમજીવીઓની સંખ્યામાં અતિશય વધારો કરશે, અને છેવટે 
તેમાંથી શ્રમજીવીઓનો અસંતોષ ફાટી નીકળશે, મૂડીવાદી મિલકતના સંબંધોને 
વેરવિખેર કરી નાંખશે અને છેવટે મર 107” આમ, 
શ્રમજીવીઓનો વિજય અનિવાર્ય છે. ૫47 
અર્ધસત્ય પર આધારિત માફર્સનું આ સુંદર નિદાન તેના પોતાના જીવન 
દરમિયાન અને ત્યાર પછીનાં ઘાગાં વર્ષો દરમિયાન, જે રીતે બનાવો બનતા ગયા 
તે થકી દેખીતી રીતે સાચું ઠરતું હોય એમ લાગ્યું હતું. પાગ આગળ «તાં એ સ્પષ્ટ 
બનતું ગયું કે બનાવો જુદો જ વળાંક લઈ રહ્યા હતા. ઔઘોગિક રીતે આગળ 
વધેલા દેશોમાં શ્રમજીવીઓના વેતનદરો એમનાં માંડ પેટ ભરાય અને તેમની 
પ્રજનન શક્તિ ટકી રહે એટલા «૪ સ્તરે રહ્યા નહીં. વેતનના દર હંમેશા વધતા 
રહ્યા છે અને હાલ એ દેશોમાં પરિસ્થિતિ એવી છે કે મજૂરોના વેતનદરો તેમની 
ઉત્પાદક્તાની વૃધ્ધિ સાથે વધતા રહે છે. તેથી, બીજા વિશ્વયુધ્ધ પછી પશ્ચિમના 
દેશોમાં ઉત્પાદનમાં અનેકગણો વધારો થયો હોવા છતાં ઉત્પાદનનાં પરિબળોમાં 
કોઈ મોટો વિસ્ફોટ થયો નહીં, મૂડીવાદી મિલકતના સંબંધો એવા કોઈ વેરવિખેર 
થયા હોય એવું પણ બન્યું નહીં. ખરેખર બન્યું છે એવું કે મૂડીવાદી વર્ગ આર્થિક 
નિયતિવાદના સિધ્ધાંત અનુસાર વર્તતો હોય એવું લાગતું નથી. કારણ કે તેણે 
ઉત્પાદકતામાં વૃધ્ધિ થવાની સાથે કામદારોના વેતનદરોમાં પાગ વૃધ્ધિ થવા દીધો 
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છે. આમ છતાં, ઔદ્યોગિક રીતે આગળ વધેલા દેશોમાં મૂડીવાદ એક અસંતોષકારક 
આર્થિક પ્રથા તરીકે ચાલુ રહ્યો છે. પણ તેનાં કારણો જુદાં છે. ઉત્પાદનનાં તેના 
કાલગ્રસ્ત સ્વરૂપને કારણે, આર્થિક વિષમતાઓમાં તે વધારો કરે છે, તેને કારણે, 
તેની ખામીભરેલી મૂલ્ય પ્રષાને કારણે, તે અસંતોષકારક આર્થિક પ્રથા છે એમ 
આપણે કહી શકીએ, નહીં કે ઉત્પાદક્તા અને કામદાર વર્ગની કમાણી વચ્ચે 
રહેલી કોઈ મોટી ખાઈને કારણે. 
આમ, માકફર્સે જેની ભાખણી કરી હતી તેવી, શ્રમજીવીઓની ક્રાંતિ 
ખઔૌદોગિક રીતે આગળ વધેલા દેશમાં તો થઈ નહીં, પણ સામ્યવાદીઓના 
નેતૃત્વ હેઠળ બિનશ્રમજીવી કાંતિઓ ૧૯૧૭માં રશિયા જેવા અને ૧૯૪૯માં 
ચીન જેવા ઔદ્યોગિક રીતે પછાત દેશોમાં જરૂર થઈ. રશિયન કાંતિ એ શ્રમજીવી- 
ક્રાંતિ ન હતી. પહેલા વિશ્વ યુધ્ધમાંથી પાછા ફરેલા કિસાન-સૈનિકોને તુષ્ટ કરવા 
સારુ કરવામાં આવેલ એક વિપ્લવ હતો. ૧૯૪૯માં થયેલ ચીની ક્રાંતિ તો 
સ્પષ્ટપણે ખેડૂતોનો જ બળવો હતો. ઔધોગિક શ્રમજીવીઓ તો આ ક્રાંતિઓમાં 
ઝાઝા ન હતા. આ બત્રે કિસ્સાઓમાં દનિથયી ક્રાંતિકારીઓ તો મધ્યમવર્ગીય 
અગ્રવર્ગના એક વિભાગમાંથી આવતા હતા, જેમણે સામ્યવાદી પક્ષોની સ્થાપના 
કરેલી. હકીકતમાં તો આખી સામ્યવાદી ચળવળ હંમેશાં મહદ્‌અંશે મધ્યમવર્ગીય 
થળવળ રહી છે. મધ્યમ વર્ગની એવી ભક્તિઓ, જેઓએ પોતાના માટે આર્થિક 
લાભ મેળવવાની ઝાઝી પરવા કરી ન હતી. આમ, તેમાણે જ ક્રાંતિ કરવા 
પાછળની પ્રેરણા થકી આંશિક નિયતિવાદના સિધ્ધાંતને ખોટો પુરવાર કર્ય, 
એમ કહી શકાય. 
(૨) રાન્મનું સ્વરૂપ 
માકર્સવાદ “આર્થિક વાસ્તવિકતા'' એ પાયારૂપ છે એ મુદ્દાને જે 
પ્રાથમિકતા આપી તેણે આવી માન્યતાને જન્મ આપ્યો કે રાન્ય એ તો સમાજના 
પ્રભાવશાળી વર્ગે યોજેલ બળજબરીનો ઉપયોગ કરતી એક તંત્રવ્યવસ્થા છે. 
રાજ્ય એ તો ઉત્પાદનનાં સાધનોની માલિકી ધરાવનાર અને પોતાનાં આર્થિક 
હિતોનું રક્ષાગ કરવા સારુ આ પ્રભાવશાળી વર્ગે ઉપજાવેલ બળપ્રયોગનું સાધન 
માત્ર છે. આ માન્યતા અનુસાર સંસદીય લોકશાહીઓ એ નાગરિક સ્વાતંત્રય 
અને ચોકકસ સમયને આંતરે યોજાતી ચૂંટણીઓના આવરણ હેઠળ ઢંકાયેલી 
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મૂડીવાદી સરમુખત્યારશાહીઓ «7 છે. માર્કસવાદે એવું પણ પ્રતિપાદન કર્યું કે 
પાર્લામેન્ટરી લોકશાહી હેઠળની કેબિનેટ એ આખરે તો મૂડીવાદી વર્ગનાં આર્થિક 
હિતોનાં રક્નાણ અને સંગોપન માટેની કારોબારી સમિતિ % છે. એટલે આ 
માન્યતામાંથી એ ફલિત થાય કે આવા રાજ્યનો તો સમૂળગો અંત # આણવો 
રહ્યો, તેમાં ફેરફાર કે સુધારણાને કોઈ અવકાશ જ નથી. આવા રાજ્યને તો ક્રાંતિ 
કરીને ઉથલાવી પાડવું જ રહ્યું. જો શ્રમજીવીઓના પ્રતિનિધિઓ એમાં ફેરફાર 
કે સુધારા કરવાનું જેવું શરૂ કરશે કે શાસક મૂડીવાદી વર્ગ નાગરિક સ્વાતંત્યો અને 
લોકશાહી હક્કોનો અચંળો ફગાવી દઈને શ્રમજીવીઓની નેતાગીરીને બળના નગ્ન 
પ્રયોગ થકી કચડી જ નાંખશે. એમ કહેવાયું છે કે, ““એક પછી એક એમ પડ 
ખોલીને તમે ડુંગળીને ખોલી શકો, પાણ વાઘના તીક્ષણ નહોર ધરાવતા પગ એક 
પછી એક એમ દૂર કરીને તમે તેને નિ:શસ્ત્ર ન કરી શકો'' આથી આર્થિક કાંતિ 
કરવા માટે શ્રમજીવીઓએ રાજકીય કાંતિ કરવી # રહી. (//7 

ચદ્સના સ્વરૂપ વિષેનો આવો દષ્ટિકોણ માફર્સના જીવનકાળ દરમિયાન 
અને તેના થોડા સમય પછી કદાચ સમજી શકાય તેવો હતો, પણ અત્યારે તેનો 
અનુભવ સાથે મેળ ખાય તેમ નથી. લોકશાહી દેશોમાં માલિકોના હક્કો મર્યાદિત 
કરતા અને કામદારોનાં હિતોનું રક્ષણ કરતા કાયદા પસાર કરવામાં આવ્યા છે. 
અને ખુદ મૂડીવાદી ઉઘોગના અમુક ખાસ્સા એવા ભાગનું રાષ્ટ્રીયકરણ પણ 
કરવામાં આવ્યું છે. ગ્રેટબ્રિટનમાં છેબ્રી મજૂર સરકારની કૈબિનેટ એ બ્રિટિશ 
મૂડીવાદી વર્ગની કારોબારી સમિતિ હતી એવું તો કોઈ સામાન્ય સમન#ણ ધરાવતો 
માણસ પણ નહીં કહે ! લોકશાહી બંધારાગોવાળા દેશોમાં અર્થતંત્રમાં પાયાના 
ફેરફારો હિંસક ક્રાંતિ વિના થઈ જ ન શકે એમ કહેવું એ બરાબર નથી. 

ઉપરાંત, માકર્સવાદી માન્યતા મુજબની હિંસક કાંતિ એ માત્ર બિનજરૂરી 
છે, એટલું જ નહીં, આધુનિક લોકશાહી રાજ્ય હેઠળ એ લગભગ અશક્ય છે. 
એનું કારણ એ છે કે આજનું રાજ્ય ૧૯મી સદીના મધ્યાહને (જ્યારે માકર્સ 
“કમ્યુનિસ્ટ મેનિફેસ્ટો' લખ્યો) જે રાજ્ય હતું એના કરતાં અનેક ગણું શક્તિશાળી 
સંગઠન બન્યું છે. એની પાસે હાથવગું કહેવાય એવું મોટું લશ્કરી બળ છે. જોકે 
એ સાચું છે કે આને પણ નબળા અને અસ્થિર લોકશાહી ધરાવતા દેશોમાં કાંતિ 
શક્ય છે. પણ એવા દેશોમાં ક્રાંતિ પછી સ્થપાનાર સરકાર એ સામ્યવાદી 
સરમુખત્યારશાહી હોવાને બદલે કોઈ લશ્કરી કે સાંપ્રદાયિક આપખુદશાહી હોય એ 
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વધુ સંભવિત છે. હકીકતમાં, આજના જગતમાં સત્તાધારક સરમુખત્યારશાહી 
કાંતો લશ્કરી અથવા સાંપ્રદાયિક પ્રકારની વધુ પ્રમાણમાં છે. અને એવી 
સરમુખત્યારશાહીઓને શ્રમજીવીઓની સરમુખત્યારશાહીંઓ કેવી રીતે ખદેડી 
મૂકશે એ વિષે માકર્સવાદીઓએ ધાગું ઓછું કહ્યું છે. 

આ બધી વિચારણાઓ દશાવે છે કે કમ્યુનિસ્ટ મેનિફરેસ્ટોમાં જે પ્રકારની 
ક્રાંતિની હિમાયત કરવામાં આવી છે, એના કરતાં ક્રાંતિના નવા માર્ગો 
અપનાવવાની જરૂર છે. અને ક્રાંતિના આ નવા માર્ગનું એક સર્વસાધારણ 
લક્ષણ એ છે કે આપણે આજની મર્યાદ્તિ લોકશાહીઓનો વિસ્તાર કરીને, નહીં 
કૅ લોકશાહીને સ્થાને કોઈપણ પ્રકારની સરમુખત્યારશાહી સ્થાપીને આપણે 
ક્રાંતિના નવા માર્ગ પર અગ્રેસર થઈ શકીએ. 


(૩) શ્રમજીવીની સરમુખત્યારશાહી 


રાજ્ય એ તો સમાજના આધિપત્ય ભોગવતા વર્ગનું બળ આચરવાનું 
સાધન માત્ર છે, એવા રાન્યના ખ્યાલને કારણે માફર્સવાદ એવા તારણ પર 
આવ્ય કે શ્રમજીવીઓની કાંતિની સફળતા બાદ શ્રમજીવીઓએ સરમુખત્યારશાહી 
સ્થાપવાની રહેશે, જેનું મુખ્ય કામ મૂડીવાદી વર્ગને નેસ્તનાબૂદ કરવા અને 
વર્ગવિહીન સમાજની સ્થાપના કરવા જરૂરી બળપ્રયોગ કરવાનું રહેશે. આના «/ 
એક ફલિત તારાણ અનુસાર એક વખત વર્ગ વિહીન સમાજની સ્થાપના થઈ જાય 
ત્યાર પછી રાન્ને બળપ્રયોગ કરવાનો રહેશે નહીં, અને રાજ્યનું કામ પૂરું થયું 
હોવાથી “રાજ્ય પછી કરમાઈ જશે.'' આ પછી શું થશે એ બાબત પરત્વે 
માકર્સ અને એન્જ/લ્સે બહુ ધ્યાન આપ્યું નથી, સિવાય કે આપણને એનજ લ્સનું 
બહુ સ્પષ્ટ નહીં એવું એક વિધાન પ્રામ થાય છે કે ત્યાર પછી “મનુષ્યો દ્વારા 
ચાલતા શાસનનું સ્થાન વસ્તુઓનો વહીવટ લેશે.'' પણ આ બાબતમાં આપણે 
એટલું ચોકકસ કહી શકીએ કે વર્ગવિહીન સમાજની સ્થાપના થયા બાદ 
શ્રમજીવીઓની સરમુખત્યારશાહી અદૃશ્ય થઈ જશે, એવી અપેક્ષા માર્ક્સ અને 
એન્જ#લ્સે રાખેલી. ત્યાર પછી રાજ્યનું આછું પાતળું, નરમ એવું માળખું ચાલુ 
રહેશે, પાણ તે દંડશક્તિનો ઉપયોગ કરતું નહીં હોય. 

રશિયા, ચીન અને પૂર્વ યુરોપીય દેશોમાં આર્થિક વર્ગો અદશ્ય થઈ ગયા 
પછી અનેક પેઢીઓ પસાર થઈ ગઈ છતાં આ પ્રમાણે ત્યાં થયું નથી, એ સાવ 


પ્રવર્તમાન વિચારધારાઓની નિષ્ફળતા ૩ણ 


સ્પષ્ટ છે. આ પરિસ્થિતિમાં પ્રશ્ર એ ઊભો થાય છે કે આ સરમુખત્યારશાહીઓ 
કયા હેતુસર ચાલુ રહી છે, કોનાં હિતોનું તેઓ રક્મણ કરે છે? આ 
સરમુખત્યારશાહીઓનો મુખ્ય હેતુ લોકોનાં હિતોનું રક્ષણ કરવાનો છે, એવો 
દવો તો કરી શકાય તેમ છે જ નહીં, કારણ કે, વગોની નાબૂદી પછી કોઈપણ 
દેશનાં લોકોનાં હિતોનું રક્ષાગ સારામાં સારી રીતે સાચા લોકશાહી રાન દ્વારા 
જ થઈ શકે. રશિયન અને ચીની રાન્ટો શા માટે ચાલુ રહ્યાં છે એ પ્રશ્ર નથી, 
પ્રશ્ન એ છે કે તેઓ સરમુખત્યારશાહી રાન્ન્યો તરીકે કેમ ચાલુ રહ્યાં છે? એનો 
એક માત્ર ગળે ઉતરે એવો જવાબ એ છે કૈ હાલની દુનિયામાં મહત્વાકાંન્ઠી 
માણસોને આર્થિક સત્તા કરતાં રાજકીય સત્તાનું વિશેષ આકષીગ છે. અને 
હકીકતમાં આર્થિક સત્તા રાજકીય સત્તાને આધીન છે. અને હાલ અસ્તિત્વ 
ધરાવતી બધી જ સરમુખત્યારશાહીઓનો મુખ્ય હેતુ અને કાર્ય સત્તાકાંન્ની શાસકોનાં 
સ્થાપિત હિતોનું રક્ષાગ કરવાનું જ છે. સામ્યવાદી અને બિન-સામ્યવાદી બધા 
જ પ્રકારની સરમુખત્યારશાહીઓ માટે આ સાચું છે.પણ કેટલીક 
સરમુખત્યારશાહીઓ ઉદાર છે, જ્યારે કેટલીક નથી. સરમુખત્યારશાહીઓ શા 
માટે ચાલુ રહી છે, એ પ્રશ્નનો જવાબ «ઓ સત્તા પર છે, તેમના સ્થાપિત 
હિતમાં જ મળે તેમ છે. 

આર્થિક નિયતિવાદ્નો સિધ્ધાંત આપણને જણાવે છે કે રાજકીય સત્તા 
આર્થિક સત્તાની દાસી છે. માફર્સના સમયમાં કદાચ એવું હશે. ત્યાર પછી તો 
રાજ્યનાં કાર્યોમાં અનેકગણો વધારો થયો છે. અને આજે તો સ્થિતિ ઊલટી છે 
: આર્થિક સત્તા રાજકીય સત્તાની દાસી બની છે. આર્થિક સ્થાપિત હિતો કરતાં 
રાજકીય સ્થાપિત હિતો લોકશાહીના વધુ મોટા શત્રુ છે. 

આર્થિક નિયતિવાદનો સિધ્ધાંત મનુષ્યોની પરોપકારક વૃત્તિઓનું ઓછું 
મૂલ્ય આંકે છે, એ કારાગસર જ ખોટો છે, એવું નથી; પાણ મિલકતની લાલસામાં 
મનુષ્યની માત્ર અહંકેન્દ્રી વૃત્તિને # ધ્યાનમાં લેવી જોઈએ એ ધારાગા પર તે 
રચાયેલો છે, એષી પાણ તે ખોટો છે. અનુભવે દર્શાવ્યું છે કે રાજકીય સત્તાની 
લાલસા મિલકતની લાલસા 'કરતાં પણ વધુ અહંકેન્દ્રી બની શકે છે. 


(૪) વર્ગનો અભિગમ અને આર્થિક અપીલ 
આર્થિક નિયતિવાદનો સિધ્ધાંત અને એ સિધ્ધાંત દ્વારા વર્ગસંઘર્ષને 


ક રેરિકલ હ્રુમેનિઝમ 


આપવામાં આવતા ખાસ મહત્વને કારણે મનુષ્યોનાં આર્થિકહિતોને «7 અપીલ 
કરવાનું અનિવાર્ય બની જાય એ દેખીતું છે. સામ્યવાદીઓ સત્તા પર આવવા 
શ્રમજીવીઓ, ગરીબ કિસાનો અને અન્ય ગરીબ-કંગાળ લોકોનાં આર્થિક હિતોને 
પોતાના પ્રચારનો મુખ્ય મુદો કેમ ળનાવે છે, એ આના પરથી સમજી શકાય છે. 
એક વાર આર્થિક નિયતિવાદ અને વર્ગસંઘર્ષમાં માનો એટલે પછી લોકોના માત્ર 
આર્થિક હિતો પર જ ભાર મૂકવો પડે, એ દેખીતું છે. ગરીબ લોકો માટે પોતાની 
ગરીબી દૂર કરવી અને એ જ એમના માટે સૌથી મહત્વનો મુદ્દો ગણાય એમાં 
બેમત નથી, આમ છતાં એ ન ભૂલવું જોઈએ કે આખરે તેઓ પણ મનુષ્યો છે 
અને ખાર્ધપીધે સુખી લોકો છે પ્રકારનું સાંસ્કૃતિક જીવન જીવે છે, એવું જીવન 
જીવવાની તેમને પણ આકાંક્ષા હોય, એ સમજી શકાય તેમ છે. પગ અહીં 
સામ્યવાદીઓ અને આર્થિક નિયતિવાદમાં માનનારા ભૂલી જાય છે કે આર્થિક 
ઉત્કર્ષ અને પ્રગતિની લડત એ સ્વાતંત્ય માટેની જે લડત છે તેનો એક ભાગ 
છે. આમાં સામાન્ય, ગરીબ માણસોને માત્ર આર્થિક પ્રાણીઓ તરીકે જ ગણવામાં 
આવે છે, સંપૂર્ણ માનવો તરીકે ગણવામાં આવતા નથી. જો એમ ગણવામાં 
આવે તો તેમની માત્ર આર્થિક જહૂરિયાતો નહીં પણ અન્ય સાંસ્કૃતિક જરૂરિયાતો 
સંતોષવા પર પાણ ભાર મૂકવામાં આવે. 

ય આથી, ખરેખર વ્યવહારમાં શું બને છે, તે આપણે ભારતીય રાજકારણના 
ફષ્ટાંત પરથી સમજી શકીશું. ભારતમાં માત્ર સામ્યવાદીઓ અને સમાજવાદીઓ 
જ નહીં, બલકે મોટાભાગના બધા «7 રાજકીય પક્ષો અને જૂથો આર્થિક 
અભિગમની અગત્ય પર «/ ભાર મૂકે છે. આષી, લગભગ આખાય ભારતીય 
રાજકારણમાં જાત જાતના ડાબેરી, લોકરરંજ/ક સૂત્રોનો જ શોરબકોર સંભળાયા 
કરે છે. આટલા બધા રાજકીય પક્ષોમાંથી એકપણ રાજકીય પક્ષ વ્યક્તિસ્વાતંત્ય 
અને માનવીય ગૌરવનો સંદેશો સામાન્ય બહુજનસમાજ સુધી લઈ જતો નથી. 
અથવા અત્મનિર્ભર થવાની અને સ્વયં શિસ્ત પાળવાની જરૂર પર ભાર મૂકતો 
નથી. બીજા શબ્દોમાં કહીએ તો લોકશાહીનાં જે પાયાનાં મૂલ્યો છે, વ્યક્તિ 
સ્વાતંત્ય, માનવીય ગૌરવ, આત્મનિર્ભરતા, સ્વશિસ્ત વગેરે, તેના પ્રસાર માટે 
કોઈ ગંભીર પ્રયાસ જ/ કરવામાં આવતો નથી. પરિણામ સ્વરૂપ, આખુંય ભારતીય 
ચાજકારણ, સામ્યવાદી રાજ/કારાણ સહિત, એ સિધ્ધાંતવિહોણી સત્તાની ખેંચાખેંચ 





પ્રવર્તમાન વિચારધારાઓની નિષ્ફળતા ૨૯ 


બની ગયું છે. જો ભારતીય લોકશાહી ટકે અને સ્થિર થાય તો કોઈપાણ રાજકીય 
પક્ષ તેનો યશ ખાટી શકે તેમ નથી. 

આર્થિક નિયતિવાદ દ્વારા પ્રોત્સાહન પામતા એકતરફી આર્થિક અભિગમનું 
એક બીજું પાગ ગંભીર પરિણામ આળ્યું છે. એ પરિણામ એ છે કે બીજા અત્યંત 
મહત્વના સામારક પ્રશ્નો પાછળ ધકેલાઈ જાય છે. દાખલા તરીકે, ભારતમાં 
માફર્સવાદીઓએ (માત્ર માફર્સવાદમાં માનતા રાજકીય પક્ષો જ નહીં) સામાન્ય 
લોકોમાં શિક્ષણ માટેની તીવ્ર ઝંખના પેદા કરવાનો કે અસ્પૃશ્યતાનાં અનિષ્ટો 
વિષે તેમજ ઊંચ-નીચના ભેદભાવોવાળી આપણી જ્ઞાતિ વ્યવસ્થાનાં અનિષ્ટો 
વિષે સમજગ આપવાનો ઝાઝો પ્રયાસ કર્ય નથી. વધતી જતી વસતી આપણી, 
ગંભીર સમસ્યા હોવા છતાં, કુટુંબ નિયોજન વિષે તેમને પ્રેરિત કરવાનોય કોઈ 
મહત્વનો પ્રયત્ન તેમના જમા પાસે જોવા મળતો નથી. આ બાબતમાં બહાનું 
એવું કાઢવામાં આવે છે કે જ્યાં સુધી તેમની આર્થિક સમસ્યા ઉકેલવામાં નહીં 
આવે ત્યાં સુધી સામાન્ય લોકોને આવા બધા સામાજિક પ્રશ્નોમાં ઝાઝી રસ નહીં 
પડે. એમ કહેવામાં આવે છે કે સામાન્ય લોકોની ગરીબી એકવાર જે દૂર થઈ જાય 
ત્યાર પછી જ તેઓ ઉચ્ચ સંસ્કાર, તેમના અને તેમનાં બાળકો માટે શિક્ષણ, 
હાનિકારક સામાજિક રૂઢિઓ અને કૂટુંબનિયોજનની જરૂરિયાત વગેરે વિષે સભાન 
બનશે અને એ માટે પ્રયત્નશીલ બનશે. આવી માન્યતાના સૂચિતાર્ષ સ્વયંસ્પષ્ટ 
છે. આ બધું કરવા માટે પ્રથમ સામ્યવાદી પક્ષ જેવા પક્ને પ્રથમ તો સત્તા પર 
આવવું રહ્યું અને સમાજની આર્થિક પુનર્રચના પહેલાં કરવી રહી, જેથી સામાન્ય 
લોકોની ગરીબી અને તેમનાં શોષણોનો અંત આણી શકાય, અને આમ થાય 
ત્યાર પછી જ સામાન્ય લોકો સ્વાતંત્ય અને લોકશાહી માટે લાયકાત ધરાવતા 
બને. આમ, આવો આર્થિક અભિગમ સરમુખત્યારશાહી રાજ્ય તરફ પસંદગી 
દર્શાવવા ભાણી આપણને દોરી ગયા વિના રહે નહી. 


(પ) સાપેક્ષતાવાદી નીતિમત્તા 

માફર્સવાદની મુખ્ય. કરુણતા એ છે કે જે તેની સૌથી મોટી અસ્કયામત 
બની શકી હોત, તે આર્થિક નિયતિવાદ પરના અતિશય ભારને કારણે તેણે 
ગુમાવી દીધી છે. શોષણ અને ભારે મોટી આર્થિક અસમાનતા સામે સંવેદનશીલ 
માણસો જે નૈતિક પુણ્ય પ્રકોપ અનુભવે છે, તે તેની મોટી અસ્કયામત ગણાય 


કે રેડિકલ ક્ષુમેનિઝમ 


પણ આ અસ્કયામત ને «/ તેણે ફગાવી દીધી છે. આવી નૈતિક ઝંખનાની 
માફર્સવાદે “'લાગણીવેડા ધરાવતા સમાજવાદ'' તરીકે ઘટાવીને ઠેકડી ઉડાડી છે 
અને તેણે પોતાના અનુયાયીઓને “વૈજ્ઞાનિક સમાજવાદ''નો સ્વીકાર કરવાનો 
અનુરોધ કર્યો છે, તથા મૂડીવાદી શોષણ નૈતિક દષ્ટિએ ધૂણાસ્પદ હોવાના કારણે. 
નહીં પણ ઉત્પાદનનાં સાધનોના વિકાસને કારણે મૂડીવાદનો નાશ થવાનો #/ 
છે, તેના પરિણામ સ્વરૂપ એતિહાસિક રીતે અનિવાર્ય એવી શ્રમજાવીઓની 
ક્રાંતિના અગ્રદૂત બનવા તેણે હાકલ કરી છે. હાલ પ્રવર્તમાન નૈતિક મૂલ્યોને તેણે 
માત્ર નિરર્થક ગણ્યા છે એમ નહીં, હાનિકારક ગણ્યા છે. કારાણ કે તેની ૬ષ્િએ 
પ્રભાવશાળી મૂડીવાદી વર્ગનાં હિતોનું પ્રતિનિધિત્વ કરે છે. તોગે એમ જણાવ્યું. 
છે કે વર્ગવિહીન સમાજમાં જુદાં જ મૂલ્યો પાંગરશે. 

આ નૈતિક શૂન્યવાદે સામ્યવાદી પક્ષોને વ્યવહારમાં એવા સિધ્ધાંત તરફ 
દોર્યા છે, જે એમ કહેતો હોય કે સાધ્ય જ સાધનને યોગ્ય ઠેરવે છે. દુનિયાભરમાં 
સામ્યવાદીઓની યુક્તિપ્રયુક્તિઓ નિકુર, સંકીર્ણ અને નૈતિક મૂલ્યો વગરની કેમ 
રહી છે, એનો ખુલાસો આપણને આમાંથી મળે છે. આના કારણે સામ્યવાદે 
ઘણા મોટા પ્રમાણમાં વિશ્વસનીયતા ગુમાવી છે. 

છંવ્રા કેટલાક દાયકાઓથી રશિયા અને ચીનમાં વર્ગવિહીન સમાજો 
અસ્તિત્વમાં આવ્યા છે, પણ વર્ગવિહીન સમાજને અનુરૂપ નૈતિક મૂલ્યોનો 
આવિર્ભાવ હજુ સુધી તે સમાજોમાં થયો જાણ્યો નથી. 


(૬) સિધ્ધાંતજડસુ અંધભક્તિ 


કાર્લ માફર્સ અને એન્જલ્સે « કંઈ કહ્યું છે તેને વફાદારીપૂર્વક વળગી રહેવું 
અને એમનાં 'પવિત્ર' લખાણોથી સ્હેજ પણ ચીલો ચાતરનાર પ્રત્યે ભયંકર 
અસહિષગુતા દાખવવી એ ચળવળનાં મુખ્ય લક્ષણ રહ્યાં છે. આવી સિધ્ધાંતજડતા 
એ કોઈપણ સરમુખત્યારશાહી ચળવળમાં અંતર્ગત જ હોય છે. આ 
સિધ્ધાંતન્ટ્ડતાને લેનિને સામ્યવાદમાં વણી લીધી હતી. રશિયન સામ્યવાદી પક્ષનું 
અત્યંત કેન્દ્રીકૃત ક્રાંતિકારી સંગઠનમાં રૂપાંતર કરીને આ સિધ્ધાંતજડતાને સ્થાયી 
સ્વરૂપ આપવામાં આવ્યું અને પાછળથી સ્ટાલિન અને ટ્રોટસ્કી વચ્ચેના 
નેતૃત્વસંઘર્ષમાં તેનો બરાબર ઉપયોગ કરવામાં આવ્યો. જેને 'પુનર્વિચારાણાવાદ' 
કહેવામાં આવે છે તે સામ્યવાદીઓ દ્વારા આચરવામાં આવેલો મોટામાં મોટો 





પ્રવર્તમાન વિચારધારાઓની નિષ્ળતા 


ગુનો છે. 

કોઈપણ વૈજ્ઞાનિક, ગમે તેટલો મહાન કેમ ન હોય, એવો શાશ્વત અને 
અપરિવર્તનશીલ સિધ્ધાંત ન આપી શકે, જે ભવિષ્યમાં પ્રામ થયેલ જ્ઞાનને _ 
આધારે તેમાં કશો ફેરફાર જ ન કરી શકાય. સમાજવિજ્ઞાનની બાબતમાં તો આ - 
વધુ સાચું છે. કોઈ પણ વૈજ્ઞાનિક તારણને શાશ્વત, સનાતન સત્ય 'માની લેવું” 
એના નેવું અવૈશાનિક બીજું કોઈ હોઈ શકે નહીં. માફર્સે જે કંઈ કહ્યું છે એને 
જડતાથી વળગી રહેવું અને પાછળથી થયેલ અનુભવોના પ્રકાશમાં તેના વિચારોમાં 
સુધારાણા કરવાના કોઈપણ પ્રયાસ પ્રત્યે ઘોર અસહિષગુતા દાખવવી - આ બે 
બાબતોએ વિજ્ઞાનની ભાવનાથી સાવ વિપરિત માફર્સવાદને અત્યંત ચુસ્ત અને 
નવો મરજાદી ધર્મ બનાવી મૂક્યો છે. 7 

(્‌ ]/ પ્‌ 


લોકગાહી સમાજવાઠ 


લોકશાહી સમાજવાદ કોઈ વિચારધારા નથી, બહુ બહુ તો આપણે એને 
એક આદર્શ ગણી શકીએ. લોકશાહી સમાજવાદીઓ માકર્સવાદીઓ હોઈ શકે 
અમવા ગાંધીવાદીઓ પણ હોઈ શકે, ઉદારમતવાદીઓ અથવા ઉદ્દામ 
લોકશાહીવાદીઓ અથવા માત્ર વ્યવહારવાદીઓ પણ હોય. એક અલગ વિચારધારા 
તરીકે, વિચારોની એક અલાયદી પ્રથા તરીકે લોકશાહી સમાજવાદ્નો વિચાર 
કરવો શક્ય નથી. 

એક આર્દશ તરીકે તેનો વિચાર કરીએ તો પણ લોકશાહી સમાજવાદ એક 
અસ્પષ્ટ, સંદિગ્ધ વિચાર જ બની રહે છે, કારણ કે સમાજવાદનો અર્થ જુદા 
જુદા લોકો જુદો જદ્યે કરે છે. એક વ્યાખ્યા પ્રમાણે સમાજવાદ એટલે ઉત્પાદન, 
વિતરાણ અને વિનિમયનાં તમામ સાધનોનું રાષ્ટ્રીયકરણ, એવો એનો અર્થ થાય, 
બીજા કેટલાક લોકો માત્ર સંસ્થાકીય અર્થમાં સમાજવાદની વ્યાખ્યા આપવાનો 
ઈનકાર કરે છે. એ લોકો એમાં કેટલાંક મૂલ્યોનો સમાવેશ કરવા પર ભાર મૂકે છે. 
તેઓ કહે છે કે લોકશાહી સમાજવાદ એક એવી અર્થવ્યવસ્થા છે, જેમાં સ્વતંત્તા, 
સમાનતા અને બંધૃત્વ જેવાં મૂલ્યો ખરેખર ચરિતાર્થ થઈ શકતા હોય. આ મૂલ્યો 
સિધ્ધ કરવાની બાબતમાં રાષ્ટ્રીયકરણ કેટલા પ્રમાણમાં ઉપકારક બને એનો 
નિર્ણય આખરે તો પ્રયોગો અને અનુભવોને આધારે «7 કરી શકાય. 

સમાજવાદનું આ અર્થઘટન, જો આપાગે એને સમાજવાદ કહેતા હોઈએ 








૪૨ રૂડિકલ હ્યુમેનિઝમ 


તો, ઉદ્દામ માનવવાદ (રેડિકલ હ્યુમેનિઝમ) દ્રારા જે આર્દ્શ સમાજની વિભાવના 
કરવામાં આવી છે, તેના આર્થિક પાસા સાથે ઠીક ટીક પ્રમાણમાં બંધ બેસતું યાય 
છે. આમ છતાં, આપણે એ યાદ રાખવું ઘટે કે ઉદ્દામ માનવવાદનો સામા «કિ 
આદર્શ એ લોકશાહી સમાજવાદના ઉપર ઉલ્લેખિત પ્રકાર કરતાં વધુ સર્વગ્રાહી 
છે. 
ગાંધીવાદ 

એક સર્વગ્રાહી સામાજિક ફિલસૂફી વિકસાવવાનો ગાંધીએ કદાપિ પ્રયાસ 
કર્યો. ન હતો, કે એમ કરવાનો એમનો ઈરાદો પણ ન ઘંતો. હિન્દુ વેદાન્તી 
ફિલસૂફી દ્વારા માર્ગદર્શિત એવું એમનું અંગત જીવન હતું. આ ફિલસૂફી વ્યક્તિ 
સમક્ષ મોક્ન અથવા નિર્વાણનો આદર્શ રજ્‌ કરે છે. આ મોક્ષનો અર્થ આ 
'«ગતમાં મુક્તિ' એવો થતો નથી, બલકે આ જગતમાંથી મુક્તિ' એવો થાય 
છે. દેહના બંધનમાંથી આત્માની મુક્તિ તેમજ જન્મમરણના ફેરામાંથી આત્માની 
મુક્તિ, એવો અર્થ મોક્ષ અથવા નિર્વાણનો થાય છે. ગાંધીની ફિલસૂફીના આ 
પાસા વિષે બેક «7 ટિપ્પણ આપણે કરી શકીએ કે આ અવાસ્તવિક અને 
અવૈજ્ઞાનિક છે. અને લગભગ બધા જ હિન્દુઓ જેઓ આ માન્યતાને ખૂબ « 
શ્રધ્ધાથી સ્વીકારે છે, તેઓ તેમના આખા જીવન દરમિયાન એનાથી સાવ ઊલટી 
રીતે વર્તે છે. પોતે જેમાં માનતા હોય એનું જ આચરણ કરતા હોય એવા ઘાણા 
ઓછા લોકો હોય છે, અને ગાંધી એમાંના એક હતા, એ બાબતે તેઓ ઊંચા 
આદરને પાત્ર બન્યા હતા. 

આમ છતાં, ગાંધીની અંગત ફિલસૂફી અને તેમના સામારત્ક દષ્ટિકોણ 
વચ્ચે સ્પષ્ટ વિસંગતિ હતી. અંગત રીતે ગાંધી બ્રહ્મચર્ય અને આત્મનિષેધમાં 
માનતા હતા, કારણ કે શારીરિક આનંદો એ આત્માના બંધનનું કારણ છે એ 
વિચારનો તેમણે સ્વીકાર કર્યો હતો. છતાં, સામાજિક રીતે લોકોની ગરીબી દૂર 
કરવા તેઓ મયતા હતા, જેથી લોકો પોતાની શારીરિક જરૂરિયાતો સંતોષી શકે. 
આવી ફિલસૂકીમાં આ વિસંગતિ સામાન્ય રીતે જોવા મળતી હોય છે. 

રાજકારણનો નીતિમત્તાથી વિચ્છેદ થવો ન જેઈએ, એ પ્રતિપાદનમાં 
ગાંધીની મહાનતા રહેલી છે. સત્ય અને અહિસા જેવા નૈતિક સિધ્ધાંતો તેમાણે 
ભારતીય રાષ્ટ્રીય ચળવળમાં દાખલ કર્યા. આમ છતાં, તેઓ બુધ્ધિનિષ્ઠાવાદી 
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[રિશનાલિસ્ટ) ન હતા. અને જે રાષ્ટ્રીય સ્વાતંત્ય માટે તેઓ ઝઝુમ્યા, તેમાં 
ભક્તિ સ્વાતંત્યનું વિધાયક વસ્તુતત્વ સ્પષ્ટ અને અસંધિગ્ધપણે હતું, એમ 
આપાણે ન કહી શકીએ. એમની નીતિમત્તા એમની ધર્મશ્રધ્ધા પર પ્રતિષ્ઠિત 
થયેલી હતી અને રાષ્ટ્રીય ચળવળમાં જોડાયેલા સૌને એમના જેવી ધર્મમાં ગાઢ 
શ્રધ્ધા ન હતી, અને તેથી તેઓ એમના નૈતિક સિધ્ધાંતોને ઉપર ઉપરથી, દેખાવ 
પૂરતો જ ટેકો આપતા હતા. ગાંધીના મૃત્યુ બાદ એક યા બીજા રાજકીય પક્ષમાં 
જોડાયેલા એમના અનુયાયીઓએ વૈયક્તિક કે સામૂહિક રીતે નૈતિક વર્તન દાખવીને 
કોઈ ઉચો આર્દ્શ સ્થાપિત કર્યો છે, એવું ભાગ ૪ કહી શકાય. ગાંધીવાદીઓની 
એક નાની લઘુમતીએ પક્ષીય રાજકારાણથી બહાર રહીને ગાંધીવાદી સિધ્ધાંતોના 
આધારે લોકોની સેવા કરવાનું રાખ્યું, એમાંના કેટલાક તો ઊંચી નૈતિક પ્રતિભા 
ધરાવતા લોકો હતા, જેમાં જયપ્રકાશ નારાયણને આપણે સૌથી મોખરે મૂકી 
શકીએ. લોહચુંબકીય વ્યક્તિત્વ અને નિષ્કલંક નૈતિક ચારિત્ય ધરાવતા જયપ્રકાશ 
નારાયણ સ્વાતંત્ય માટેની ખરેખરી અદમ્ય ઝંખના ધરાવતા હતા. સ્વાતંત્યના 
વિધાયક આર્દશ માટેની તેમની ઝંખના તો તેઓ ગાંધીની અસર તળે આવ્યા એ 
પહેલાંની હતી. મેં અન્યત્ર દ્શાબું છે તેમ જયપ્રકાશ નારાયણ એકબાજુ ગાંધીવાદ 
અને બીજીબાજુ રેડિકલ હ્રુમેનિઝમ એ બેની વચ્ચે કયાંક ઊભેલા છે.3, 
ભારતીય રાષ્ટ્રીય ચળવળને ગાંધીએ લડતની એક એવી પધ્ધતિની ભેટ 
આપી, જેને આપણે “સવિનય કાનૂનભંગ'' અથવા ઠંડા પ્રતિકારની પધ્ધતિ 
તરીકે ઓળખાવી શકીએ. બ્રિટિશ સામ્રાન્યવાદ સામે લડવા માટે આ પધ્ધતિ 
અનુકૂળ હતી. બ્રિટિશ સામ્રાન્યવાદની દમનકારકતા અન્યની સરખામણીમાં 
મર્યાદ્તિ હતી કારાણ કે એનો સ્તોત ગ્રેટ બ્રિટનમાં ઉદારમતવાદી લોકશાહી રાજ્ય 
હતું. આપાગે છેલ્રા પ્રકરણમાં જોઈશું તેમ ભારતની રાષ્ટ્રીય આઝાદી ગાંધીની 
સવિનય કાનૂનભંગનું પરિણામ કરતાં તો ફાસીવાદ-વિરોધી વિશ્વયુધ્ધ દરમિયાન 
દુનિયામાં અને ખુદ બ્રિટનમાં જે આર્થિક અને રાજકીય ફેરફારો થયા, તને વિશેષ 
આભારી હતું. નિમુર અને સિધ્ધાંતવિહોણા આપખુદ્યાહી શાસન સામે સવિનય 
કાનૂનભંગની પધ્ધતિ કેટલી બિનઅસરકારક પુરવાર થાય છં તેનો પરિચય તો 
ઈન્દ્રિરા ગાંધીએ ૧૯૭૫માં જે કટોકટી શાસન લાઘું ત્યારે આપણને થઈ ચૂક્યો 


૧. “રેડિકલ હ્યુમેનિસ્ટ', સપ્ટેમ્બર, ૧૯૭૬, “રૉય, જે. વી. એન્ડ 
ઇન્ડિયન ડેમોક્સી”, પૂ. ૧૩-૨૦ 
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છે. આમ છતાં, સ્થાપિત સત્તાના કોઈ અયોગ્ય કૃત્ય સામે પોતે માથું ઝુકાવવા 
તૈયાર નથી, એ દર્શાવવાની એક પધ્ધતિ તરીકે સવિનય કાનૂનભંગનું મહત્વ તો 
છે ૪, એનો આપણે સ્વીકાર કરવો જોઈએ. 
ભારતીય રાજકારણમાં ગાંધીવાદનો એક મહત્વનો ફાળો વિકેન્દ્રીકરશ પર 
ભાર મૂકવાની બાબતમાં છે. ગાંધીએ રાજકીય અને આર્થિક વિકેન્દ્રીકરણ પર. 
વિશેષ ભાર મૂકેલો. વિકેન્દ્રીકરણ પરનો આ ભાર એ ગાંધીવાદ અને રેડિકલ 
હ્ુમૈનિઝમ બત્રેમાં આપણને જોવા મળે છે. જ 
સંપત્તિના માલિકોને ગાંધીએ સલાહ આપેલી કે તેમણે પોતાને લોકોના 
ટ્રસ્‍ટી ગણવા જોઈએ. તેઓ જમીનદારશાહીની નાબૂદી અને ઉઘોગોના 
રષ્ટ્રીયકરાણના વિરોધી હતા. જેકે, તેમના ટ્સ્‍્ટીશિપના સિધ્ધાંતની ઝાઝી અસર 
સંપતિમાલિકો પર થઈ નથી અને એ સિધ્ધાંતનું વ્યવહારુ મહત્વ પાણ બહુ નથી. 
ભારતમાં કેટલાક બૌધ્ધિકો માટે એ ફેશનેબલ બન્યું છે કે ગાંધીવાદના 
કેટલાક હકારાત્મક લક્ષણો, જેવાં કે રાજકીય અને આર્થિક વિકેન્દ્રીકરણ, ગ્રહણ 
કરવાં અને જે ઝાઝા ટકી શકે તેવાં નથી એવાં બીજાં ઘણાં લક્ષણોને સ્પર્શ ન 
કરવો, અને પછી ગાંધીવાદ એ સૌથી અદ્યતન ફિલસૂફી છે એમ જાહેર કરવું. 
આવા અર્થઘટનથી કોઈ ઉપયોગી હેતુ બર આવતો નથી. સત્યને જે સવૉચ્ચિ 
મૂલ્ય તરીકે સ્વીકારે છે, એવા ગાંધીવાદ્નું અર્થઘટન, કમસેકમ સત્યનિક્રાથી કરવું 
જોઈએ. આધુનિક વિશાન, આધુનિક તબીબીશાસ્ત્ર આ બધાં પ્રત્યે ગાંધીને સખ્ત 
અણગમો હતો. સેક્યુલરિઝમ અને બુધ્ધિનિક્રાવાદની આધુનિક પરંપરાને પણ 
તેમણે ઉત્તેજન આપ્યું નથી. બળદગાડાથી ચાલતા અર્થકારણવાળી સીધી સાદી 
ગ્રામીણ જીવનશૈલીને તેમણે આર્દ્શ વ્યવસ્થા ગણી છે. તેઓ ઈશ્વરમાં ગાઢ 
શ્રધ્ધા ધરાવતા ધાર્મિક પુરૂષ હતા. તેમની નીતિમત્તા, એમના અંતર આત્માના 
અવાજને, જેને તેઓ ઈશ્વરનો અવાજ માનતા, પર આધારિત હતી. આધુનિક 
ફિલસૂફી ભક્ઝિસ્વાતંત્ય, બુધ્ધિનિકાવાદ, અને સેક્યુલરિઝમ પર પ્રતિષ્ઠિત યયેલી 
હોવી જોઈએ, આમાંની એકેય બાબત ગાંધીવાદ સાથે જઈ શકે તેમ નથી. 
સમગ્રતયા ગાંધીવાદનો સ્વીકાર અથવા અસ્વીકાર કરવાને બદલે 
ગાંધીવિચારનાં જે હકારાત્મક અને ટકી શકે તેવાં તત્વો છે, તેની આપણે કદર 
બૂઝવી જોઈએ અને તેમનો અંગીકાર કરવો જોઈએ. વ્યક્તિના ખાનગી અને 
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જાહેર જીવનમાં નીતિમત્તાનો તેમનો આગ્રહ, સારું ધ્યેય સિધ્ધ કરવા સાધન 
શુધ્ધિ માટેની તેમની હિમાયત, રાજકીય અને આર્થિક વિકેન્દ્રીકરણની જકૂરિયાત 
પર તેમણે મૂકંલો ભાર અને ઉચ્ચ ધ્યેય પ્રામ કરવા માટે કે થિંમત અને 
નિર્ભયતા જોઈએ, એ કેળવવા માટૅનો તેમનો પ્રયાસ - આ બધાં એવાં તત્વો 
છે, જેનો આપાગે સ્વીકાર કરી શકીએ અને આપણા જીવનમાં ઉતારવાનો 
પ્રયાસ કરી શકીએ. 





કક રેડિકલ ક્ુમેનિઝમ 


રેડિકલ હ્યુમેનિઝમના સ્થાપક 


રૈડિકલ લ્રુમેનિઝમની ફિલસૂફીના સ્થાપક એમ. એન. રૉય ઘણી બધી 
રીતે એક અદ્વિતીય મનુષ્ય હતા. એક વિચારપુરૃષ તથા એક કર્મઠ મનુષ્ય તરીકે, 
એમ બેઉ રીતે તેમાણે નામના પ્રામ કરી હતી. જીવનનાં આ બત્રે ક્ષેત્રોમાં તેઓ 
એક પ્રભાવક અને તેજસ્વી જીવન જીવી ગયા. એક કર્મઠ મનુષ્ય તરીકે તેઓ 
નિક્ાવાન અને પ્રતિબધ્ધ ક્રાંતિકાર હતા, તો એક વિચારપુરૂષ તરીકે ઊડું, 
તલસ્પર્શી જ્ઞાન ધરાવનાર એક સામા”િક ફિલોસોફર તરીકે તેમનો વિકાસ થયો 
હતો. રંગદર્શિતા અને બુધ્ધિનિષ્ઠાવાદનું સુંદર મિશ્રણ તેમના માનસિક બંધારણમાં 
થયું હતું. વવવહારુ જીવનનો અનુભવ અને ઉદ્વિકસતી વિચાર પ્રક્રિયા એ બે થકી 
શજકીય જીવનના ત્રણ બિત્ર તબક્કાઓમાંથી તેઓ પસાર થયા. પ્રખર રાષ્ટ્રવાદી 
તરીકે તેમાણે જીવનનો આરંભ કય, એટલા જ પ્રખર અને પ્રતિબધ્ધ સામ્યવાદી 
બન્યા. અને જીવનના અંતિમ તબક્કા દરમ્યાન સૃજનશીલ, સકિય રેડિકલ 
હ્યુમેનિસ્ટ તરીકે તેઓ ઉચ્ચ પ્રસિધ્ધિને પામ્યા. 

એમ. એન. રૉંયનો જન્મ બંગાળના ૨૪ પરગાણા જ્તિલ્ાના અર્બાલિયા 
ગામમાં ૨૧ માર્ચ ૧૮૮૭ના રોજ એક બ્રાહ્મણ કુટુંબમાં થયો હતો. એમનું મૂળ 
નામ નરેન્દ્રનાથ ભટ્ટાચાર્ય હતું. ૧૪ વર્ષની ઉધરે, «યારે તેઓ શાળાના એક 
વિદ્યાર્થી હતા, ત્યારથી «/ તેમણે ભૂગર્ભ કાંતિકારી પ્રવૃત્તિમાં ભાગ લેવાનું શરૂ 
કર્યું, 'અનુશીલન સમિતિ' નામે ઓળખાતી એક સંસ્થામાં તેઓ જોડાયા અને 
જ્યારે એના પર પ્રતિબંધ મૂકવામાં આવ્યો ત્યારે જતીન મુખરજીની નેતાગીરી 
હેઠળ “જુગાન્તર ગ્રુપ'ની સ્થાપના કરવામાં તેમણે ભાગ લીધો. */તીન મુખરજી 
તેમના સાથીદારો અને અનુયાયીઓમાં 'બાઘ (વાઘ)જતીન' તરીકે ઓળખાતા, 
ભૂગર્ભ પ્રવૃતિ દરમિયાન નરેને (નરેન્દ્રનાથ ત્યારે આ નામથી ઓળખાતા) 
સંખ્યાબંધ રાજકીય ધાડ અને પડયંત્રોમાં ભાગ લીધેલો. ૧૯૦૭માં આવી એક 
રાજકીય ધાડના કિસ્સામાં તેમની ધરપકડ કરવામાં આવેલી પણ તેમને છોડી 
મૂકવામાં આવેલા. હાવરા કાવતરા કેસમાં ૧૯૦૯માં તેમની ધરપકડ કરવામાં 
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આવેલી અને «/તીન મુખરજી અને બીજાઓ સાથે કાચાકામના કેદી તરીકે તેમને 
એક વર્ષ જેલવાસ ભોગવવો પડેલો, જોકે પાછળથી તેમને છોડી મૂકવામાં 
આવેલા. હાવરા કાવતરા કેસમાં કાચા કામના કેદી તરીકે જ્યારે તેઓ જેલમાં 
હતા ત્યારે જતીન મુખરજી અને બીજાઓ સાથે મળીને બ્રિટિશ શાસનને ઉથલાવી 
નાંખવા સશસ્ત્ર બળવાની એક યો#/ના તૈયાર કરી હતી. આ સશસ્ત્ર બળવા માટે 
સંગઠન ગોઠવવાની કામગીરી નરને સ્વીકારી હતી. એ હેતુ માટે તેઓ દેશના 
જુદા જુદા ભાગોમાં એક સન્યાસીના વૈશમાં ફરી વળ્યા હતા. આ સંગઠન 
“જુગાન્તર પાર્ટી' તરીકે ઓળખાયું. નરેન આ પાર્ટીના મુખ્ય સંગઠક હતા, 
એટલું જ નહીં, તેના તેઓ મુખ્ય ફંડ ઉઘરાવનાર પણ હતા. આ ફંડ એકઠું કરવા 
માટૅ તેમને રાજકીય ધાડો પાડવાનું પણ આયોજન કરવું પડતું. 

ઓગસ્ટ ૧૯૧૪માં પહેલું વિશ્વયુધ્ધ ફાટી નીકળ્યું. એ તાકડે નરેન અને 
જતીન મુખરજી તથા કલકત્તા સ્થિત જર્મન કોન્સલ વચ્ચે ભારતમાં સશસ્ર 
બળવા માટે જર્મન મદદની શક્યતા તપાસવા બાબતે અનેક બેઠકો યોજાઈ. એ 
બેઠકો દરમિયાન છેવટે એમ નક્કી ષયું કૈ ભારતીય કાંતિકારીઓના એક 
પ્રતિનિધિએ ડચ ઈસ્ટ ઈન્ડીઝ (હાલનું ઈન્ડોનેશિયા)ના બેટેવિયાની મુલાકાત 
લેવી અને ભારતીય ક્રાંતિ માટે જર્મન શસ્ત્રો મેળવવાની બાબતે એક યોજના 
તૈયાર કરવી. આવા પ્રતિનિધિ તરીક નરૈનની પસંદગી કરવામાં આવી અને તેઓ 
શસ્ોની મદદ મેળવવા અર્થે એપ્રિલ ૧૯૧૫માં બૅટેવિયા ગયા. ત્યાં એમની અને 
જર્મન કોન્સલ જનરલ વચ્ચે ચર્ચા થઈ, એ ચર્ચાઓ દરમિયાન એમ નક્કી 
કરવામાં આબ્યું કે મેવરિક નામના જહાજ દ્વારા જર્મન શસ્ત્રો મોકલવામાં આવે, 
ભારતમાં કોઈ અનુકૂળ જગાએ તે ઉતારવામાં આવે. નરેન ભારત પાછા ફર્યા 
અને શસ્ત્રો ઉતારવા અને ભારતમાં જુદાં જુદાં સ્થળોએ તે પહોંચાડવાની 
વિગતવાર યોજનાઓ તૈયાર કરવામાં લાગી ગયા. જોકે, કોઈ કારણસર શસ્ત્રો 
લઈને આવતું જહાજ ભારત આવી શક્યું નહીં. 

ત્યાર પછી ફરીથી જમનો સાથે શસ્્રો મોકલવા બાબતે નવેસરથી ચર્ચા 
કરવા નરેનને બૅટવિયા મોકલવાનું નક્કી કરવામાં આવ્યું. કાંતિ માટે મૂલ્યવાન 
એવાં જર્મન શસ્્રો વિના પાછા ન ફરવું એવા નિર્ધાર સાથે નરેને બીજી વાર 
બેટવિયાની મુલાકાત લીધી. ત્યાં તેમણે જર્મન જહાજ મારફતે શસ્રો આંદામાન 
ટાપુઓ પર ઉતારવા અને ત્યાંથી ઓરિસ્સાના દરિયાકાંઠે એ લાવવા, એની 
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યોજના તૈયાર કરી. જેકે જર્મનોએ શસ્ત્રો પૂરાં પાડવાની બાબતમાં બહુ સહકારભર્યું 
વલણ ન દાખવ્યું. તેથી નરેન શસ્ોની શોધમાં ત્યાંથી જપાન ગયા અને ત્યાંથી 
જપાનીઝ પોલીસની નજર ચુકાવીને ચીન પહોચ્યા. હેન્કાઉ ખાતે એક ચીની 
નેતા સાથે જર્મન કોન્સલની હાજરીમાં શસ્રોના વેચાણ બાબતે એક નક્કર 
સમજૂતી કરી. એ સમજૂતી મુજબ શસ્રો આસામના આદિવાસી વિસ્તારોમાં 
ભારતીય સરહદે પહોંચાડવાનાં હતાં. આ સમજૂતી સાથે નરેન પેકિંગ ગયા, ત્યાં 
તેઓ જર્મન એલચીને મળ્યા અને ચીની નેતા પાસેથી શસ્રો ખરીદવા બાબતે 
જરૂરી નાણાં પૂરાં પાડવાની વિનંતી કરી. આ આખો પ્લાન અમલમાં મૂકી 
શકાય તેવો છે, તે બાબતે જર્મન એલચી સહમત થયા પણ તેમણે જરૂરી ફંડ 
મેળવવા માટે જર્મની જવું અને બર્લિનમાંના જનરલ સ્ટાફને મળવું, એવું 
સૂચવ્યું. 

શસ્ો મેળવવા 'બાઈ બાઈ ચાયણી' નેવી સ્થિતિ ઊભી થતાં નરેનને હવે 
લાગવા માંડ્યું કે લશ્કરી મદદની ઓફરની બાબતમાં જર્મનો ગંભીર નથી. 
દરમિયાન, બંગાળના સુંદરવન વિસ્તારમાં પોલીસ સાથેની અથડામણમાં પોતાના 
નેતા જતીન મુખરજીના મરણના સમાચાર તેમણે સાંભળ્યા. આના થકી સશસ્ત્ર 
બળવાને સફળ બનાવવાની તકો પણ ઓછી થઈ. આમ છતાં, પેકિંગમાંના 
જર્મન એલચીના સૂચન અનુસાર બર્લિન જવાનો તેમણે નિર્ણય કયો. ત્યાંથી 
કોઈક રીતે તે જપાન આળા અને પેસિફિક મહાસાગર ઓળંગી ૧૪મી જૂન 
૧૯૧૬ના દિવસે તેઓ સાન ફાન્સિસ્કો પહોંચ. 

સાન ફાન્સિસ્કોમાં નરેનના આગમનના સમાચાર કોઈક રીતે સ્થાનિક 
અખબારોમાં છપાયા અને તેથી પોલીસની નજર તળે તેઓ આવ્યાં. સાન 
ફાન્સિસ્કોમાં મુક્ત રીતે હરવા ફરવાનું મુશ્કેલ બનતાં તેઓ તેની નજીક આવેલા 
પાલો આલ્ટો નામના શહેરમાં ચાલ્યા ગયા. આ શહેરમાં સ્ટેનફોર્ડ યુનિવર્સિટી 
આવેલી છે. ત્યાં તેમણે એમ. એન. રૉય નામ ધારાણ કર્યું. 

શસ્રોની શોધનો અંત આવી ગયો છે, એવું લાગતા રોયે સમાજવાદ 
પરના, ખાસ કરીને કાર્લ માકર્સના પાયાનાં લખાણોનો ગંભીર અભ્યાસ શરૂ 
કયો. એ અગાઉ ભૌતિકવાદી તત્વજ્ઞાન સિવાય તેમણે સમાજવાદનો સ્વીકાર 
કર્યોં ન હતો. પાણ આ સમય દરમિયાન આ પુસ્તકોના વાચનથી તેઓ પાક્કા 
સમાજવાદી બન્યા. જો કે તેઓ અમેરિકામાં ઝાઝુ રોકાઈ શકયા નહીં. ૧૯૧૭ના 
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જૂન મહિનામાં અમેરિકા વિશ્વયુધ્ધમાં જોડાયું, દરમિયાન સાન ફાન્સિસ્કોમાં રૉય 
સહિત કેટલીક વ્યક્તિઓ સામે “હિન્દુ-જત્મન કાવતરા કેસ' નામે તેમની સામે 
ફોઝદારી કેસ દાખલ કરવામાં આવ્યો. રૉયની ધરપકડ કરવામાં આવી પણ તેમને 
અંગત જામીન પર છોડવામાં આવ્યા. છેવટે પોલીસની નજર ચુફાવીને તેઓ. 
પાડોશી દેશ મેક્સિકો પહોંચી ગયા.. પા 

ચય જ્યારે મેક્સિકો પહોચ ત્યારે તેમની પાસે ન તો પૈસા હતા, ન તો 
કોઈ મિત્રો. એક ભલામણ પત્ર એ જ એમની મૂડી હતી, પણ તેઓ મેક્સિકોમાં 
લગભગ અઢી વર્ષ સુધી જુલાઈ, ૧૯૧૭થી ડિસેમ્બર, ૧૯૧૯ સુધી રહ્યા. 
મેક્સિકોમાંનો તેમનો વસવાટ અત્યંત પ્રવૃતિશીલ રહ્યો. મેક્સિકો શહેરના અગ્રણી 
અખબાર “એલ પુબ્લો' (ધ પીપલ)ના તંત્રીના પરિચયમાં આવ્યા અને તેમણે 
ભારત પર શ્રેણીબંધ લેખો લખ્યા, જેનો સ્પેનિશ ભાષામાં અનુવાદ કરવામાં 
આવ્યો અને એ બધા લેખો છપાયા. રૉય પોતે સ્પેનિશ ભાષા શીખ્યા અને 
મેક્સિકોમાં તેમના વસવાટ દરમિયાન સ્પેનિશ ભાષામાં બે પુસ્તકો લખ્યાં અને 
પ્રકાશિત પણ કર્યા. તેઓ મેક્સિકોની સોશિયાલિસ્ટ પાર્ટીમાં જોડાયા. એ પક્ષ 
ત્યારે ઘાણો નાનો હતો. એ પક્ષના પ્રચારમંત્રી તરીકે તેમની નિમણૂંક કરવામાં 
આવી. સોશિયાલિસ્ટ પાર્ટી જેવા પક્ષના વિકાસ માટે મેક્સિકોમાં ઘણી 
અનુકૂળતાઓ હતી. અમેરિકાના આક્રમણનો ભય મેક્સિકો પર તોળાતો હતો, 
એથી સોશિયાલીસ્ટ પાર્ટીનું સામ્રાજ્યવાદ-વિરોધી વલણ મેક્સિકન લોકોમાં ઠીક 
ઠીંક લોકપ્રિય થઈ પડ્યું. મેક્સિકોના પ્રમુખ કેરેન્ઝા પણ પોતાની સરકારની 
સ્થિરતા માટે આવા પક્ષનું સમર્થન મેળવવા આતુર હતા. પ્રચારમંત્રી રૉયના 
પ્રયાસોથી પક્નની સભ્યસંખ્યામાં પાગ સારો એવો વધારો થયો હતો. ડિસેમ્બર, 
૧૯૧૮માં મેક્સિકો શહેરમાં અત્યંત સફળ કહેવાય એવું સમાજવાદી અધિવેશન 
ભરવામાં આવ્યું અને તે વખતે મેક્સિકન સોશિયાલીસ્ટ પાર્ટીની વિધિવત્‌ સ્થાપના 
કરવામાં આવી. પક્ષના સેક્રેટરી - જનરલ તરીકે રૉયની વરણી કરવામાં આવી. 
છ મહિનામાં આ પક્ષનો એક સભ્ય મેક્સિકન સરકારમાં મજૂર પ્રધાન પણ 
બન્યો. 

૧૯૧૯ની વસંત ઝઘતુ દરમિયાન જાણીતા સામ્યવાદી નેતા મિશેલ બોરોદીન 
કાઈફારણસર મેક્સિકન સીટીમાં આવ્યા હતા. તેઓ સૉયને મળ્યા અને મહેમાન 
તરીકે ફેસ રૉયની સાથે થોડો સમય રહ્યા. આ દરમિયાન તેમની વચ્ચે ઘણી 











ઝુ રેકિકલ હ્રુમેનિઝમ 
ચર્ચાઓ થઈ. આ ચર્ચાઓના પરિણામે રૉયે ભૌતિકવાદી તત્વજ્ઞાનનો સ્વીકાર 
કર્યો અને પૂર્ગપાગે સામ્યવાદી બની ગયા. આજ વખતે રશિયન ક્રાંતિના સમાચાર 
મેક્સિકોમાં ફેલાઈ ગયા, એના પરિણામે મેક્સિકન સોશિયાલીસ્ટ પાર્ટીને એક 
સામ્યવાદી પક્ન તરીકે જાહેર કરવાની માગણી ઊભી થઈ. તેના સેક્રેટરી જનરલ 
રરીકે રૉયે પક્ષની અસાધારણ સભા બોલાવી અને તેમાં પક્નને કમ્યુનિષ્ટ પાર્ટી 
ઓફ મેક્સિકો તરીકે જાહેર કરવામાં આવી. આમ, રૉય સોવિયેત યુનિયનની 
બહાર સ્થપાયેલી પહેલવહેલી કમ્યુનિસ્ટ પાર્ટીના સ્થાપક બન્યા. પક્ષના 
અધિવેશનમાં જુલાઈ ૧૯૨૦માં મોસ્કોમાં ભરાનાર કમ્યુનિસ્ટ ઈન્ટરનેશનલના 
બીજા અધિવેશનમાં રૉયના નેતૃત્વ હેઠળ એક પ્રતિનિધિ મંડળ મોકલવાનો 
નિર્ણય લેવામાં આવ્યો. 

દરમિયાન, બોરોદીનની ભલામણથી કમ્યુનિસ્ટ ઈન્ટરનેશનલના બીજા 
અધિવેશનમાં હાજરી આપવાનું રૉયને આમંત્રણ પાઠવવામાં આવ્યું. એ 
આમંત્રાણનો તરત જ સ્વીકાર કરવામાં આવ્યો. એ વેળાએ સોવિયેત યુનિયન 
યુધ્ધમાં ાયેલું હતું તેથી સીધે સીધા મોસ્કો જવું એ જોખમી અને લાંબો 
સમય લે એવું હતું. આથી, રૉય મેક્સિકોથી સ્પેઈન ગયા, ત્યાંથી તેઓ બર્લિન 
પહોંઆ અને ત્યાં તેઓ ચારેક મહિના રોકાયા. અને ત્યાંથી જૂન ૧૯૨૦માં 
તેઓ મોસ્કો પહોંચી ગયા. 

કમ્યુનિસ્ટ ઈન્ટરનેશનલનું બીજું અધિવેશન ૧૬જલાઈ ૧૯૨૦થી ૧૭ 
ઓગસ્ટ ૧૯૨૦ દરમિયાન મોસ્કોમાં મળ્યું. અધિવેશન અગાઉ રૉય અને લેનિન 
વચ્ચે ઘાણી બેઠકો યોજાઈ. આ બીજા અધિવેશનમાં એક મુખ્ય પ્રશ્ન એ ચર્ચાવાનો 
હતો કૅ જદા જુદા સાંસ્થાનિક દેશોમાં ચાલતી રાષ્ટ્વાદી ચળવળોનું સ્વરૂપ શું છે. 
અને એ ચળવળોમાં સ્થાનિક બુર્ઝવા-મધ્યમવર્ગની ભૂમિકા શી છે. આ પ્રશ્ર 
વિષે લેનિને એક લખાણ તૈયાર કર્યુ હતું, તેનું નામ સિસ ઓન નેશનલ 
એન્ડ કોલોનિયલ કવેશ્રન'' એ લખાણ તેમણે રૉયને વંચાવ્યુ. રાષ્ટ્રીય મુક્તિની 
ચળવળમાં સ્થાનિક બુર્ઝવાની ભૂમિકા વિષે રૉય લેનિનના વિચારોથી જુદા જ 
વિચારો ધરાવતા હતા. રૉય એવું માનતા હતા કે સાંસ્થાનિક દેશોનો બુર્ઝવા વર્ગ 
ક્રાંતિની સતત ઝંખના સેવનારો વર્ગ નથી. સામ્રાજ્યવાદ સાથે તે સમાધાનોમાં 
ઉતરશે, અને તેથી સાંસ્થાનિક દેશોમાં રાષ્ટ્રીય મુક્તિ માટેની ચળવળ 
સામ્યવાદીઓના નેતૃત્વ હેઠળ કામદારો અને ખેડૂતોના પ્રભુત્વ હેઠળ ચલાવવામાં 















રેડિકલ હ્રુમેનિઝમના સ્થાપક 









આવવી જોઈએ. તો લેનિન એમ માનતા હતાં 
હેઠળ ચાલતી રાષ્ટ્રીય મુક્તિ-ચળવળોને સાઃ દ્રીઓએ ટૈકો શ્રાપવોડી 
આમ છતાં, લેનિને રૉયને જણાવ્યું કે ભારકે અને ચીન જેવા. 
દેશોનો તેમને પોતાનો પરિચય મર્યાદિત છે એટલેગમડ રારીપોસ્થાનિક પ્રશ્ન 
વિધે વૈકલ્પિક સિધ્ધાંત તૈયાર કરવો. રૉયે એ સૂચન અનુસોર એક પૂરક સિધ્ધાંત 
તૈયાર કર્યો અને એ લેનિનને બતાવવામાં આબ. તેમાં લેનિને કેટલાક ફેરફારો 
શ્‌ચવ્યા અને #ાળ્યું કે અધિવેશનમાં બત્રે સિધ્ધાંતો સ્વીકૃતિ માટે રજ કરવામાં 
લેનિનના સૂચન પ્રમાણે બન્ને સિધ્ધાંતો રજૂ કરવામાં આવ્યા અને કમ્યુનિસ્ટ 
શનલના બીજા અધિવેશનમાં એ બેઉ સિધ્ધાંતો સ્વીકારવામાં આવ્યા. 

રૉયે જે પ્રશ્ન પર લેનિનથી જુદા પડ્યા હતા તે ઘણો મહત્વનો પ્રશ્ન હતો. 
સાંસ્થાનિક દેશોમાં સામ્યવાદીઓએ કઈ નીતિ અપનાવવી, તેને તે સ્પર્શતો 
હતો. કમ્યુનિસ્ટ ઈન્ટરનેશનલ (કૉમિન્ટર્ન) અને તેની કારોબારી સમિતિની 
ત્યાર પછીની ઘણી બેઠકોમાં આ પ્રશ્ન સતત ચર્ચાતો રહ્યો હતો. આજે પાછુ 
વળીને જોતાં લાગે છે કે «યાં અર્ધવિકસિત મૂડીવાદી વર્ગો હતા, તેવા ભારત 
અને ચીન જેવા સાંસ્થાનિક દેશો માટે રૉયે જ વિશ્લેષાણ કર્યું હતું તેને ઈતિહાસે 
સમર્થન આપ્યું છે. /-* --૪/7/ 127 

બીજા અધિવેશન બાદ તેની કારોબારી સમિતિની જે બેઠક મળી તેમાં 
તેના કાર્યવાહક અંગ તરીકે એક નાના બ્યૂરોની નિમાગૂક કરવામાં આવી, રૉય આ 
નાના બ્યૂરો (માલી બ્યૂરો)ના સભ્ય હતા. એશિયામાં ક્રાંતિ કરવા માટેની 
શૂહરચના વિચારવા સારુ એક સેન્ટ્લ એશિયાટિક બ્યૂરોની રચના કરવામાં આવી 
અને એના ત્રણ સભ્યોમાં રૉય પાણ એક સભ્ય હતા, બ્યૂરોના કામની મુખ્ય 
જવાબદારી રૉયના માથે આવી પડી. ભારતમાં કાંતિની તકો બઢાવવા માટે રૉયે 
નક્કી કર્યું કે શકય એટલી ભારતની સરહદ નજીક કામ કરવા માટેનું એક થાણું 
સ્થાપવું. તુર્કસ્થાન અને બુખારા જેવા રશિયાના એશિયાઈ વિસ્તારોને સામ્યવાદી 
અંકુશ હેઠળ લાવવાના હજુ બાકી હતા. રશિયામાં ક્રાંતિ તો થઈ ચૂકી હતી પાણ 
આ દૂરના વિસ્તારો પર ઊમ્યવાદી અંકુશ પૂરેપૂરો સ્થપાયો ન હતો. લાલ 
લશ્કરની એક બટાલિયન રૉય બુખારા ગયા અને તેનો કબજે મેળવ્યો. 
ત્યારબાદ તાશ્કંદમાં તેમણે એક કાંતિકારી સમિતિની સ્થાપના કરી. 
અકધાનિસ્તાનમાંના થાણામાંથી ભારતમાં ક્રાંતિકારી પ્રવૃતિઓ ચલાવવાની 






































પર મરિક્લ લ્રમેનિઝમ 


એમની યોજના પડતી મૂકવી પડી, કારણ કે અફઘાન સરકાર એમ કરવા દેવા 
તૈયાર ન હતી. આમ છતાં, તાશ્કંદમાં ભારતીયોને તાલીમ માટે ઈન્ડિયન 
પોલિટિકલ અને મિલિટરી સ્કુલની સ્થાપના તો કરી. ભારતમાંથી ઘણા મુસ્લિમો, 
જેઓ ખિલાફત માટે લડવા સારુ ટર્કી જવા ઈચ્છતા હતા, તેઓએ તારકંદ થઈને 
ટર્કી જવાનું પસંદ કર્યું અને આ ઈન્ડિયન સ્કુલમાં તેમને તાલીમ પણ આપવામાં 
આવી. આ તાલીમશાળાના કેટલાક સભ્યોના આગ્રહથી ૧૭ ઓક્ટોબર, 
૧૯૨૦ના રોજ તાશ્કંદમાં ““કમ્યુનિસ્ટ પાર્ટી ઓફ ઈન્ડિયા''ની સ્થાપના કરવામાં 
આવી, પાછળથી તાશ્કંદ ખાતેની આ ઈન્ડિયન સ્કુલ બંધ કરવામાં આવી. 
પૂર્વના મહેનતકશ લોકોની કમ્યુનિસ્ટ પાર્ટ ('કમ્યુનિસ્ટ પાર્ટી ઓફ ધ ટોઈલર્સ 
આંફ ધ ઈસ્ટ')એ મોસ્કોમાંથી પોતાનું કામકાજ શરૂ કર્યું. 

ભારતમાં સામ્રાજ્યવાદ વિરોધી ક્રાંતિકારી ચળવળમાં રૉયને મુખ્ય રસ 
હતો, તેથી તેમાણે એપ્રિલ ૧૯૨૨માં પોતાનું વડુ મથક મોસ્કોથી ખસેડીને 
બર્લિનમાં ખલેડ્યું. આ સમય સુધીમાં તેમાણે તેમનું એક મહત્વનું પુસ્તક “ઈન્ડિયા 
ઈન ટ્ાન્ઝિશીન'' તૈયાર કરીને પ્રકાશિત કર્યું. આ પુસ્તકની ઘણી નકલો ચોરી 
છૂપીથી ભારતમાં પહોંચાડવામાં આવી. આ પુસ્તક પ્રતિબંધિત પુસ્તકોની યાદીમાં 
મૂકવામાં આવ્યું અને ઘાણી નકલો «4 થઈ, અલબત્ત કેટલીક નકલો જેતે 
ઠેકાણે પહોંચી ગઈ. 

બર્લિનવાસ દરમિયાન પણ રૉય ભારતમાં એક સામ્યવાદી જૂથની રચના 
કરવા સતત મથતા રહ્યા અને ભારતની રાષ્ટ્રવાદી ચળવળને ક્રાંતિકારી માર્ગે 
આગળ વધારવા સંકોરતા રહ્યા. “ઈન્ટરનેશનલ પ્રેસ કોરસપોન્ડન્સ'માં તેમણે 
લખ્યા, “વેન્ગાર્ડ ઓફ ઈન્ડિયન ઈન્ડિપેન્ડસ'' નામનું એક પાક્ષિક 
પાણ તેમણે શરૂ કર્યું. ન્યારે એ સામયિકને ભારત સરકારે પ્રતિબંધિત સામયિકોની 
યાદીમાં મૂક્યું ત્યારે તેમણે તેનું નામ બદલીને “એડવાન્સ ગાર્ડ'' એવું શષખ્યું. 
એની પણ એ જ હાલત થઈ, ફરી તેમણે નામ બદલ્યું અને ““માસીસ”' એવું 
નામ રાખ્યું. બધ્ધ સામ્યવાદીઓને ભારત મોકલવાની વ્યવસ્થા 
રૉયે ગોઠવી, પાણ એમાંના મોટા ભાગના પોલીસના હાથે પકડાઈ ગયા. આ 
ગાળા દરમિયાન ભારતમાંની ઘાણી જાહેર વ્યક્તિઓ સાથે તેમનો મોટો 
પત્રવ્યવહાર થયો. મોટા ભાગના પત્રોને પોલીસે આંતર્યા, તેના ફોટો પાડી 
લીધા પછી તેમને સરનામે મોકલી આપવામાં આવ્યા. ભારતીય રાટરીય કાંગ્રેસના 
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વાર્ષિક અધિવેશનો (જેવાં કે ૧૯૨૧નું અમદાવાદનું અને ૧૯૨૨નું ગયાનું 
અધિવેશન)ના નિર્ણયોને પ્રભાવિત કરવાનો પ્રયાસ પણ રૉયે કયૉ. છેવટે, 
તેમની ક્રાંતિકારી પ્રવૃતિઓને કારાણે રૉયને જર્મનીમાંથી દેશનિકાલ કરવામાં 
આવ્યા. ત્યારબાદ તેઓ વડુમથક ઝૂરિચ લઈ ગયા, ત્યાંથી ફ્રાન્સના એત્રેસી 
નગરમાં અને છેવટે એત્રેસીથી પેરિસમાં. આ દરેક સ્થળે તેમણે પોતાના પાક્ષિકને 
પ્રકાશિત કરવાની વ્યવસ્થામાં કોઈ ભંગ પડવા ન દીધો. તેઓ ભારતમાં ડાંગે, 
મુઝફ્ફર અહમદ, સિંગારવેલુ, શૌકત ઉસ્માની અને બીજા કેટલાક નેતાઓ સાથે 
પત્રભવહારથી સંપર્કમાં રહેતા, તેઓ તેમને એક ભૂગર્ભ સામ્યવાદી પક્ષની સ્થાપના 
કરવા અને ખુઠ્યામાં “પીપલ્સ પાર્ટી'ની સ્થાપના કરવા સતત અનુરોધ કરતા, 
“પીપલ્સ પાર્ટી' દ્વારા ખેડૂતો અને કામદારોની આર્થિક માંગાગીઓ સતત રજૂ 
કરી શકાય, એ એમનો મુખ્ય આશય હતો. 

આ બધી પ્રવૃતિઓનો અંત લાવવા ત્યારની હિંદ સરકારે રૉય અને બીજા 
જાણીતા સામ્યવાદીઓ સામે ૧૯૨૪માં કાનપુર કાવતરા કેસ દાખલ કર્યો. આ 
કેસમાં તેઓ આરોપી નં-૧ હતા, તેમ છતાં તેમની સામે કામ ચલાવાઈ ન શકાયું 
કારણ કે તેઓ ત્યારે પરદેશમાં હતા. પણ બીજા આરોપીઓ નેમ કે મુઝફ્ફર 
અહેમદ, શૌકત ઉસ્માની, ડાંગે, નલિની ગુમા વગેરે સામે કામ ચલાવવામાં 
આવ્યું અને દરેકને ચાર વર્ષની સખત કેદની સજા કરવામાં આવી. 

કાનપુર કાવતરા કૈસથી કેટલીક સ્પષ્ટતા થઈ. એ કેસ દરમિયાન થયેલી 
દલીલો થકી એવું તો સ્પષ્ટ થયું કે માણસ. સામ્યવાદી વિચાર ધરાવતો હોય, એ 
કારાણે « તેની સામે કામ ન ચલાવી શકાય. આ સ્પષ્ટતાથી પ્રોત્સાહિત થઈને 
સત્ય ભક્ત નામના એક અગ્રણી ડાબેરી કોંગ્રેસીએ કાનપુરમાં ડિસેમ્બર ૧૯૨૫માં 
એક કમ્યુનિસ્ટ પરિષદ બોલાવી. કમ્યુનિસ્ટ પાર્ટી ઓફ ઈન્ડિયાની આમ ભારતમાં 
શરૂઆત થઈ. પક્ષની રચનાને રૉધે ઉમળકાભેર આવકાર આપ્યો. 

૧૯૨૬ના અંતે તો કમ્યુનિસ્ટ ઈન્ટરનેશનલમાં રૉય તેમની કારકિદીના 
સર્વોચ્ચ શિખરે પહોંચી ગયા. કોમિન્ટર્નની ચારેય નીતિઘડતર કરતી સંસ્થાઓ - 
પ્રેસિડિયમ, પોલિટિકલ સેકેટરિયેટ, એકઝોક્યુટિવ કમિટી અને વર્લ્ડ કોંગ્રસ-માં 
સભ્ય તરીકે ચૂંટાઈ આવ્યાં. જો કે આ ગાળામાં એમ નક્કી કરવામાં આવ્યું કે 
ભારતમાં સામ્યવાદી ચળવળને રાજકીય અને વિચારધારા વિષયક માર્ગદર્શન 
આપવાનું રૉય ભલે ચાલુ રાખે, પાણ પક્ષના સંગઠનાત્મક વિકાસનું કામ કમ્યુનિસ્ટ 
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પાર્ટી ઓફ ગ્રેટબ્રિટનને સુપ્રત કરવામાં આવે. 

કૉમિન્ટર્નની કારોબારી સમિતિની સાતમી પરિષદ નવેમ્બર-ડિસેમ્બર, 
૧૯૨૬માં મોસ્કો ખાતે મળી, એમાં ચીનની પરિસ્થિતિ વિષે વિચારણા કરવામાં 
આવી. એમાં રૉયે એવો વિચાર રજૂ કર્યો કે ચીનની કાંતિ ખેડૂતોની આર્થિક, 
માંગાણીઓ પર આધારિત એવી ખેડૂત-કાંતિ તરીકે વિકસાવવામાં આવે. એમનો 
એ વિચાર સ્વીકારવામાં આવ્યો અને તેમણે સિધ્ધાંતોનો જે મુસદો તૈયાર કર્ય. 
હતો, તેને કારોબારી સમિતિએ પસાર કર્યો. આ મુસદાનો બરાબર અમલ થાય 
એ પર દેખરેખ રાખવા સારુ રોયને ચીન મોકલવાનો પણ નિર્ણય કરવામાં 
આવ્યો. ફેબ્રુઆરી ૧૯૨૭માં રૉય કેન્ટોન પહોંચ્યા. પણ હેન્કાઉ પહોંચતા 
પહેલાં કેટલોક સમય તેમને કૈન્ટોનમાં રોકાઈ રહેવું પડ્યું. કોમિન્ટર્નના બીજા 
પ્રતિનિધિ તરીકે બોરોડીનને ચીન મોકલવામાં આવ્યા હતા. 

આ દરમિયાન ચ્યાંગ કાઈ-શેકે શાંઘાઈ અને બીજા શવેરોમાં ૧ર એપ્રિલ 
૧૯૨૭ના રોજ કોમિન્ટાંગના સામ્યવાદી સાથીઓએ બળવો કય, તેના પરિણામે 
હજારો સાખવાદીઓ માર્યા ગયા. હુનાન સ્થિત કોમિન્ટાંગ જૂથ, જે હવે ડાબેરી 
કોમિન્ટાંગ તરીકે ઓળખાતું હતું, તેણે પ્રતિકાર તરીકે ચ્યાંગ કાઈ-શેકને પક્ષમાંથી 
હાંકી કાઢ્યા. આ પરિસ્થિતિમાં કોમિન્ટર્નની કારોબારી સમિતિની આઠમીં પરિપદે 
ચીની સામ્યવાદીઓને ઉદ્દામ કૃષિ કાર્યક્રમો દ્વારા ખેડૂતોમાં પોતાનું બળ વધારવા 
પર ભાર મૂકયો, સાથે સાથે ડાબેરી કવોમિન્ટાંગ સાથેનું જોડાણ ટકાવી રાખવાનું 
પણ ##ણાવ્યું. ડાબેરી કવોમિન્ટાંગની નેતાગીરી પણ સામંતવાદી અને લશ્કરી 
માણસોની બનેલી હોવાથી દૂધ અને દહીં બન્રેમાં પગ રાખવાની નીતિ અબ્વહારુ 
હતી. રૉય એવી હિમાયત કરી કે ખેડૂતોની માંગણીઓને ટેકો આપીને તેમજ 
તેમને શસ્રો પૂરાં પાડીને ચીની સામ્યવાદીઓએ લોકોમાં એક વિશાળ પાયો 
તૈયાર કરવો જોઈએ, ભલે એમ કરવામાં કવોમિન્ટાંગ સાથે છેડો ફાડી દેવો પડે 
તૉ તેમ કરતાં અચકાવું જોઈએ નહીં. જ્યારે બીજી બાજુ બોરોડીન ડાબેરી 
કવોમિન્ટાંગ સાથેનું જોડાણ ચાલુ રાખવાના મતના હતા. રૉયૅ આ પ્રશ્ર મોસ્કો 
સમક્ષ રજ્‌ કર્યો પાગ સ્ટાલિન તરફથી આઠમી પરિષદના ટરાવનું પુનરુચ્ચારણ 
કરતો ટેલિગ્રામ મળ્યો. એક બાજુ ડાબેરી કવોમિન્ટાંગ સાથે જોડાણ ચાલુ રાખવું 
અને બીજી બાજ એક શક્તિશાળી ખેડૂત ચળવળ ઊભી કરવી એ બત્રે સાથે શક્ય 
ન હતાં. પરિણામે, રૉય જેની હિમાયત કરતા હતા તે ખેડૂત -કાંતિના કાર્યક્રમને 
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અમલમાં મૂકી ન શકાયો. જુલાઈ ૧૯૨૭માં બધા «/ સામ્યવાદીઓની સાફસૂફરીના 
કરવાના મુદ્દે ડાબેરી કોમિન્ટાંગની હુનાન સરકાર અને આંગ કાઈ-શેકની નાનકિંગ 
સરકાર વચ્ચે પુન: જોડાણ સધાયું. સામ્યવાદીઓને હાંકી કાઢવામાં આવ્યા અને 
રોય તેમજ બોરોડીન સહિત રશિયન સલાહકારોને મોસ્કો પાછા ફરવું પડ્યું. 
ડા વર્ષો પછી માઓત્સે તુંગના નેતૃત્વ હેઠળ ચીની સામ્યવાદી પક્ષે ચીનમાં જે 
સફળ ક્રાંતિ કરી એ તત્ત્તત: ખેડૂત કાંતિ હતી, એની આપણે નોધ લેવી જોઈએ. 
જ્યારે રૉય મોસ્કો પાછા ફર્યા, ત્યારે પોતે એક વિચિત્ર પરિસ્થિતિમાં 
મૂકાઈ ગયા છે, એની એમને પ્રતીતિ થઈ, ખુદ સ્ટાલિન દ્વારા મંજૂર કરવામાં 
આવેલી નીતિને તેઓ ચીનમાં અનુસર્યા હતા, છતાં ચીનમાં ખરેખર શું બન્યું 
તે વિષે તેમનું દષ્ટિબિન્દુ જાણવા સ્ટાલિન તેમને મળ્યા સુધ્ધાં નહીં. રૉય ઓક્ટોબર 
૧૯૨૭માં મોસ્કોથી બર્લિન ગયા અને ફેબ્રુઆરી ૧૯૨૮માં કોમિન્ટર્નની કારોબારી 
સમિતિની નવમી પરિષદ ટાણે પાછા મોસ્કોમાં આવ્યા. ત્યારે પાગ ફરી એકવાર 
એમને કમિટી સમક્ષ હાજર થવા દેવામાં આવ્યા નહીં. જ્યારં કમિટીની બેઠક 
ચાલુ હતી ત્યારે ડાબા કાનમાં સખત દુ:ખાવાને કારણે રૉયને સતત પથારીવશ 
રહેવું પડ્યું. એમને મોસ્ટોઈડિટિસનો રોગ થયો છે, એવું ડોક્ટરોએ નિદાન કર્યું. 
કોમિન્ટર્નના સભ્યોની સામાન્ય રીતે «ટાં સારવાર કરવામાં આવે છે તે કૅમલિનની 
હૉસ્પિટલમાં પાણ તેમને લઈ જવામાં ન આવ્યા. એને બદલે મોસ્કો બહાર એક 
નાની હોસ્પિટલમાં તેમને સારવાર માટે ખસેડવામાં આવ્યા, મોસ્કોમાંના 
સત્તાધીશો માટે તેઓ હવે અનુકૂળ રહ્યા નથી, એવું લાગતા તેમાણે એક સ્વીઝ 
મિત્રને પત્ર લખ્યો. એ મિત્ર મોસ્કો આવ્યો. તેની અને બોરોડીનની મદદથી 
તેઓ રશિયા બહાર નીકળી જવામાં સફળ રહ્યા. ત્યાંથી રૉયને બર્લિન લઈ 
જવામાં આવ્યા ન્યાં એમનું ઓપરેશન ષયું. ઓપરેશન બાદ આરામ કરતી 
વખતે તેમાગે તેમનું બીજું મહત્વનું પુસ્તક ““રેવોલ્યુશન એન્ડ કાઉન્ટર રૈવોલ્યુશન 
ઈન ચાઈના'” પૂરું કર્યું. 
મે-જૂન ૧૯૨૮માં ભરાયેલ કોમિન્ટર્નની છઠ્ઠી કોંગ્રેસ અને જુલાઈ 
૧૯૨૯માં મળેલ કોમિન્ટર્નની કારોબારી સમિતિની દસમી પરિષદમાં સ્ટાલિને 
આંતરરાષ્ટ્રીય સામ્યવાદી ચળવળની નીતિઓમાં ધરમૂળથી ફેરફારો દાખલ કર્યા. 
તેમાં એવું નક્કી કરવામાં આવ્યું કે સાંસ્થાનિક દેશોમાં સામ્યવાદીઓએ બુર્ઝવા 
રાષ્ટ્રવાદી પક્ષો સાથે કોઈ સંબંધ રાખવો નહીં. એનો અર્થ એ થયો કે ભારતમાં 
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સામ્યવાદીઓએ ઈન્ડિયન નેશનલ કૉંગ્રેસ સાથેના તમામ સંબંધો કાપી નાંખવા. 
ઉપરાંત, એમાં એવું પાણ નક્કી કરવામાં આવ્યું કે યુરોપમાંના સમાજવાદી 
પક્ષોને પ્રતિક્રાંતિવાદીઓ તરીકે વખોડી કાઢવા અને સામ્યવાદીઓએ તેમનો 
વિરોધ કરવો, એનો અર્થ એવો થાય કે માથું ઉચકી રહેલા ફાસીવાદી પરિબળોનો 
વિરોધ કરવા સામ્યવાદીઓ અને સમાજવાદીઓના સંયુક્ત મોરચામાં ભંગાણ 
પાડવું. રૉય આ બત્ને નીતિઓની વિરુધ્ધ હતા. રૉય એવું માનતા હતા કે ભારતમાં 
ખેડૂતો અને કામદારોની આર્થિક માંગીઓના આધાર પર રાષ્ટ્રીય ચળવળને 
ઉદ્દામ સ્વરૂપ આપી શકાય તે સારુ સામ્યવાદીઓએ એની અંદર રહીને કામ કરવું. 
બીજી બાજુ, યુરોપમાં માથું ઊંચકી રહેલ ફાસીવાદનો સામનો કરવા સામ્યવાદીઓ 
અને સમાજવાદીઓનો સંયુક્ત મોરચો રહેવો જોઈએ. હેનરિક બ્રેન્ડલર અને 
ઓગસ્ટ થેલ્હીમરના નેતૃત્વ હેઠળના “ઓપોઝિશન કમ્યુનિસ્ટ પાર્ટી ઓફ 
જર્મની'ના અખબારમાં રૉયે આ મુદ્દાઓ પર લેખો લખ્યા. આ બત્રે જર્મન 
સામ્યવાદી નેતાઓ સ્ટાલિનની નજરમાંથી ઊતરી ગયા હતા અને એમણે તેની 
ખફગી વહોરી લીધી હતી. આ બધાંને પરિણામે સપ્ટેમ્બર, ૧૯૨૯માં 
કૉમિન્ટર્નની કારોબારી સમિતિ તરફથી જાહેરાત કરવામાં આવી કે, “'બ્રેન્ડલર 
પ્રેસમાં લેખો લખીને તથા બ્રેન્ડલરનાં સંગઠનોને ટેકો આપીને રૉય કમ્યુનિસ્ટ 
ઈન્ટરનેશનલથી અળગા મઈ ગયા છે તેથી કમ્યુનિસ્ટ ઈન્ટરનેશનલમાંથી તેમને 
હાંકી કાઢવામાં આવ્યા છે, એમ સમજવું'' આ સમય દરમિયાન, જે સામ્યવાદી 
નેતાઓ પોતાનો સ્વતંત્ર અને આગવો અભિપ્રાય ધરાવતા હતા, તે બધાને 
નાબૂદ કરવામાં સ્ટાલિન પડ્યા હતા. “સ્વતંત્ર રીતે વિચાર કરવાનો પોતાનો 
અધિકાર છે'', એવો એમનો દાવો એ «7 એમનો મુખ્ય ગુનો હતો અને એ 
ગુનાસર કોમિન્ટર્નમાંથી હાંકી કાઢવામાં આવ્યા હતા. 

જે પોતે ભારત પાછા ફરશે તો તેમની ધરપકડ કરવામાં આવશે અને 
'હીંઝ મેજેસ્ટી ધ કીંગ' સામે યુધ્ધ છેડવાના આરોપ માટે તેમની સામે કામ 
ચલાવવામાં આવશે, એ વિષે કોઈ શંકા ન હોવા છતાં રૉયે ભારત પાછા ફરવાનો 
નિર્ણય કયૉ. બ્રેન્ડલર અને બીજા મિત્રોએ ભારત પાછા ફરવાનો નિર્ણય છોડી 
દેવા માટે રૉયને ઘણા સમજાવ્યા પણ રૉય સહમત થયા નહીં. તેઓ એમના 
નિર્ણયમાં મક્કમ હતા. ઊલટું બર્લિનમાંના કેટલાક ભારતીય મિત્રોને પોતાની 
સાથે ભારત પાછા ફરવા અને જે કામ તેઓ ભારતમાં કરવા ઈચ્છતા હતા, તેમાં 
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જોડાવા સમજાવ્યા. ભારતમાં તેમના આગમનની ભૂમિકા તૈયાર કરવા તેમાણે 
ચાર મિત્રો, તૈયબ શેખ, બ્રિજેશ સિંધ, સુંદર કબાડી અને ડૉ. અનાડી ભાદુરીને 
ભારત રવાના કર્યા. તેઓ ખુદ ગુમ વેશે ઇસ્તંબુલ અને બગદાદ થઈને ૧૧ 
ડિસેમ્બર ૧૯૩૦ના રોન; કરાંચી આવી પહોંચ્યા. 

ભારતમાં તેમની ધરપકડ થઈ એ પહેલાં લગભગ સાત મહિના માટે તેઓ 
ભૂગર્ભમાં રહ્યા. આ સમયે તેમણે “ડૉ. મહેમૂદ' એવું નામ ધારણ કર્યું, દરમિયાન 
તેમાણે સંખ્યાબંધ યુવાન કાંતિકારી કાર્યકરોનો સંપર્ક સાધ્યો અને તેમની પ્રવૃતિઓમાં 
માર્ગદર્શન પૂરું પાડ્યું. એ ટૂંકાગાળમાં, 'રૉયવાદીઓ'તરીકે ઓળખાતા યુવક 
કાર્યકરોએ ખાસ કરીને મૂર ચળવળમાં સારુ એવું કાઠું કાઢ્યું. વી. બી. કર્ણિક 
અને મણિબેન કારા જેવા યુવાન કાર્યકરો, જે રૉયના સંપર્કમાં આ ગાળા દરમિયાન 
આવ્યાં, તેઓ આગળ «તાં મોટા મજૂર નેતાઓ બન્યા. રૉયે કોંગ્રેસના કરાંચી 
અધિવેશનમાં હાજરી આપી. જવાહરલાલ નવેરુ સાથે તેમની મુલાકાત થઈ અને 
મૂળભૂત હક્કો તમા રાષ્ટ્રીય આર્થિક કાર્યક્રમ સંબંધી ઠરાવો ઘડવામાં તેમાણે મદદ 
કરી. આ અધિવેશનમાં કોંચેસે પહેલી «/ વાર સામા2તક-આર્થિક નીતિ સંબંધે 
ઠરાવ પસાર કર્યો. છેવટે, ૨૬ જુલાઈ ૧૯૩૧માં રૉયની [મુંબઈમ થી ધરપકડ 
કરવામાં આવી. દ્‌ 4 

૨૬ જુલાઈ, ૧૯૩૧ થી ૨૦ નવેમ્બર ૧૯૩૬ સુધી રૉય જેલમાં રહ્યા. 
તેમની સામે કેસ ખુહ્રી અદાલતમાં નહીં, બલકે જેલમાં ચાલ્યો. તેમણે પોતાનો 
બચાવ ખુદ કર્યાં. પોતાનું બચાવનામુ પૂરું કરવાની પાણ તેમને છૂટ આપવામાં 
ન આવી. તેમાણે જે બચાવનામુ તૈયાર કરેલું તે જેલમાંથી ચોરીછૂપીથી બહાર 
લઈ જવામાં આવ્યું અને “માય ડિફેન્સ'એ નામે તે પ્રસિધ્ધ કરવામાં આવ્યું. 
એમના બચાવનો મુખ્ય મુદો એ હતો કે હિન્દમાંની બ્રિટિશ સરકાર એ “કાનૂન 
દ્વારા સ્થાપિત'' સરકાર ન હતી. અને તેથી “દમન અને શોષણનો ભોગ બનેલા 
હિન્દના લોકો માટે એકજ કાનૂન છે, વિપ્લવનો કાનૂન, સ્વાતંત્ય માટે ક્રાંતિકારી 
સંઘર્ષનો સૌથી મહાન કાનૂન.'' તેમની સામે જ્યુરી દ્રારા નહીં પાગ એસેસર્સ 
દ્વારા કામ ચલાવવામાં આંબ્ું. ચાર માંથી બે એસેસરોએ જણાબ્યું કે રોય ગુનેગાર 
નથી. આમ છતાં, ન્યાયાધીશે તેમને ગુનેગાર ઠેરવીને ૧૨ વર્ષની સખ્તકેદની 
સજા ફરમાવી. અલ્હાબાદ હાઈકોર્ટે અપીલમાં તેમની સજા ઘટાડીને છ વર્ષની 
કરી. બીજા રાજકીય કેદીઓ કરતાં તેમના પર વધુ કડક જામો રાખવામાં આવ્યો 
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હતો. એમને જેલમાં “બી' કલાસમાં રાખવામાં આવ્યા હતા અને મહિને એક 
પત્રથી વધુ પત્રો લખવાની છૂટ તેમને આપવામાં આવી ન હતી. મિત્રો સાથેની 
કોઈ મુલાકાતની છૂટ પાણ તેમને આપવામાં આવી ન હતી. 

જેલની આકરી સજા તેમના રાજકીય કાર્યને અટકાવી શકી નહીં. એલન 
ગોટસચોક (રૉય જેલમાંથી છૂટ્યા બાદ તેઓ ભારત આવ્યા અને તેમણે રૉય 
સાથે પાછળથી લગ્ન કર્યા) પર તેમણે લખેલા માસિક પત્રો દર્શાવે છે કે તેમણે 
જેલવાદ દરમિયાન ઘણું વાંચન કરેલું. લખવા માટે તેમને એકી વખતે 
૧૦૦૦૫ાનાનો થોકડો «7 આપવામાં આવતો. આવા નવ ષોકડા ભરીને તેમાણે 
જેલમાં લખ્યું છે. આ લખાણોમાંથી અમુક ભાગ પાછળથી પુસ્તકો સ્વરૂપે 
પ્રકાશિત થયો, જેમાં 'ફાસીઝમ', 'હિસ્ટોરિકલ રોલ ઓફ ઈસ્લામ', “હેરેસિસ 
ઓફ ટવેન્ટીએથ સેન્ચુરી એન્ડ આઈડિયલ ઓફ ઈન્ડિયન વુમનહુડ'' વગેરે 
પુસ્તકોનો સમાવેશ થાય છે. ઘણું રાજકીય સાવિત્ય તેઓએ છૂપી રીતે જેલ 
બહાર પણ મોકલી આપ્યું. જ્યાં જ્યાં તેમને જેલમાં રાખવામાં આવ્યાં, ત્યાંના 
વોર્ડનો અને ગૌણ અધિકારીઓ બધા તેમના મિત્રો બની ગયા, તેથી આ શક્ય 
બન્યું. ન્યારે તેઓ જેલમાં હતા ત્યારે જેલની બહાર મોકલવામાં આવેલ આ 
સાહિત્યમાંથી તેમના મિત્રો અને અનુયાયીઓએ કેટલીક પુસ્તિકાઓ પણ પ્રકાશિત 
કરી. આ પૃસ્તિકાઓમાં ''અવર ટાસ્ક ઈન ઈન્ડિયા'', “ચાઈના ઈન રિવોલ્ટ'', 
'', અને “લેટર્સ ટુ ધ કોંગ્રેસ સોશિયાલીસ્ટ પાર્ટી” વગેરેનો 
સમાવેશ થાય છે. 

છ વર્ષની સજા બાદ ૨૦ નવેમ્બર ૧૯૩૬ના રો«/ રૉય જેલમાંથી છૂટયા. 
ભારતમાં રાષ્ટ્રીય લોકશાહી કાંતિ વિષે તેમણે જે વિચાર મંથન કર્યું હતું તેને તે 
પોતાના સીધા માર્ગદર્શન હેઠળ વ્યવહારમાં ચરિતાર્થ કરવાનો મોકો હવે તેમને 
પહેલી વાર મળ્યો. જેલમાંથી બહાર આવ્યા બાદ લાખોની સંખ્યામાં ઈન્ડિયન 
નૈશનલ કોંગ્રેસમાં જોડાઈ જવાની તેમાણે લોકોને અપીલ કરી. સાથે સાથે તેમાણે 
એ પાણ સ્પષ્ટ કર્યું કે રાષ્રવાદી ચળવળ ઉદદામીકરણ અને લોકશાહીકરણની 
પ્રક્રિયામાંથી પસાર નહીં થાય તો તે મજબૂત બની શકશે નહીં. છેક તળિયેથી, 
ગ્રામ અને તાલુકાકક્ષાએથી કોંગ્રેસ સમિતિઓને સંગઠિત કરીને, ઈન્ડિયન નેશનલ 
કોંગ્રેસનું સંગઠન રચવા અને લોકશાહી સ્વાતંગ્ય તેમજ ઉદ્દામ કૃષિ સુધારાના 
સામાજિક-આર્થિક કાર્યક્રમોના આધારે તેને ચેતનવંતુ બનાવવાનો રૉયે જોરદાર 











રરડિકલ લ્રુમેનિઝમના સ્થાપક પ૯ 


અનુરોધ કયો. ગ્રામ અને તાલુકા સમિતિઓથી મજબૂત રીતે ગંઠાયેલી કોંગ્રેસના 
દેશવ્યાપી માળખા સાથે ઈન્ડિયન નેશનલ કોંગ્રેસને, “'રાન્સની અંદર રાજ્ય” 
તરીકે વિકસાવવાનો રૉયનો મનસૂબો હતો. તેમની યોજના એવી હતી કૈ અનુકૂળ 
અને પાકટ સમયે એક વૈકલ્પિક રાજ્ય વ્યવસ્થા તરીકે કૉંગ્રેસ સ્વતંત્ર ભારતનું 
બંધારાણ ઘડવા બંધારાગસભા બોલાવવાનું આહવાન આપે અને એ આહવાન 
લોકશાહી સ્વાતંત્ર્ય માટેની ભારતીય ક્રાંતિનો સંકેત બની રહે. 

આ કાર્યક્રમ અનુસાર રૉયના સાથીદારો અને અનુયાયીઓ ગ્રામીણ અને 
શહેરી વિસ્તારોમાં મોટી સંખ્યામાં કામે લાગી ગયા. આમાં તેમણે ઠીક ઠીક 
પ્રગતિ સાધી અને બે ત્રણ વર્ષના ગાળામાં તો તેઓ ગણનાપાત્ર બળ પણ 
બની ગયા. ખેડૂતો અને કામદારોની ઉદ્દામ માંગાગીઓ પર આધારિત આ 
કાર્યક્રમ કોંગ્રેસ નેતાગીરીના એક મોટા વિભાગને પસંદ ન હતો. રૉય એવું માનતા 
ઉદ્વમીકરણ કરવું હોય તો તેના સંગઠનમાં વૈકલ્પિક કાંતિકારી 
નેતાગીરી ઊભી કરવી જેઈએ. આ માટે તેમાણે તેમના અનુયાયીઓને 'લીંગ 
ઓફ રેડિકલ કૉંગ્રેસમેન' નામની સંસ્થા હેઠળ સંગઠિત કર્યા. બીજા વિશ્વયુધ્ધની 
જાહેરાતના કારાણે તેમના આ અત્યંત સફળ કાર્યક્રમ પર પૂર્ણવિરામ મૂકાઈ ગયું. 
સાથે બીજા વિશ્વયુધ્ધમાં ભારતની સામેલગીરીના પ્રશ્ને મતભેદ પડતા રૉય અને 
તેમના અનુયાયીઓએ કૉંગ્રેસનો ત્યાગ કર્યા, 

પહેલી સપ્ટેમ્બર, ૧૯૩૯ના રોજ બીજા વિશ્વયુધ્ધનો આરંભ થયો. ધોડા 
સમય બાદ સૉયે 'ઈન્ડિયા એન્ડ વૉર'નામે એક લખાણ તૈયાર કર્યું, અને લીંગ 
ઓફ રૅડિકલ કૉંગ્રેસમેનોની બેઠકમાં તેને સ્વીકૃતિ આપવામાં આવી અને 
ઓકટોબરમાં પુસ્તિકારૂપે તે પ્રકાશિત કરવામાં આવ્યું. ઉત્કૃષ્ટ કોટિના આ 
લખાણમાં રૉય એવું પ્રતિપાદિત કર્યું હતું કે આ યુધ્ધ એ સામ્રાન્યવાદી યુધ્ધ 
નથી. સામ્રાન્યવાદે તો યુધ્ધ ટાળવાનો બનતો બધો પ્રયાસ કર્યો હતો. અકસ્માત 
અંથવા ખોટી ગણતરીને કારાગે આંતરિક સંઘર્ષ યુધ્ધ સ્વરૂપે ભભૂકી ઊઠયો હતો. 
તેમણે એમ પણ ##ણાવ્યું કે જો આ યુધ્ધ બરાબર ખેલાશે તો, ''બત્રે પક્ષો 
નબળા પડી જશે અને કાંતિ માટેના બારાણાં ખુલી જશે.'' આપાણે યાદ રાખવું 
જોઈએ કે નાઝીં-સોવિયેત બિન- આક્રમણ કરારના એક ભાગ રૂપે અમુક અંશે 
નાઝી લશ્કરે અને અમુક અંશે સોવિયેત લશ્કરે પોલૅંડ કબજે લીધું ત્યાં સુધી 
યુધ્ધનું અસલી સ્વરૂપ છતું થયું ન હતું. પણ નાઝી લશ્કરોએ એપ્રિલ ૧૯૪૦માં 
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ફાનસ પર આક્રમણ કર્યું અને એક પછી એક વિજ્યો મેળવીને જેવા તે આગળને 
આગળ કૂચ કરતાં ગયાં, ત્યારે રૉયે જઝણાબું કે યુધ્ધ હવે ફાસીવાદી વિરોધી બની 
ચૂકયું છે. અને તેથી દુનિયાભરમાં લોકશાહીનું અસ્તિત્વ ટકી રહે એ માટે મિત્ર 
દેશોના યુધ્ધ પ્રયાસોને પૂરેપૂરો ટેકો આપવો જોઈએ. “જે ફાસીવાદ સમગ્ર યુરોપ 
પર પોતાનું આધિપત્ય સ્થાપવામાં સફળ થશે તો ક્રાંતિ તેમજ ભારતીય 
સ્વતંત્રતાને જ અલૂવિદા કહેવાનો સમય આવશે'', એમ રૉયે જણાવ્યું, એટલું 
જ નહીં તેમણે વિશ્વાસપૂર્વક આગાહી કરી કે “'ફાસીવાદના પરાજ્યથી 
સામ્રાજ્યવાદ નિર્બળ બનશે'' અને ફાસીવાદી પરાજય ભારતને એના લોકશાહી 
સ્વાતંત્યના ધ્યેય નજીક લાવી મૂકશે, 

પણ ભારતના લોકો બ્રિટિશરો વિરુધ્ધનું માનસ ધરાવતા હતા. ઉપરાંત, 
આંતરરાષ્ટ્રીય ફાસીવાદના ભયો વિષે તેમની સમજણ પાકી ન હતી. આથી, 
નાઝી સૈન્યની સફળતાના સમાચાર નારે આવતા ત્યારે લોકો ઉત્સવ મનાવતા. 
રૉય જાણતા હતા કે આવા સંજોગોમાં યુધ્ધ પ્રયાસોને સમર્થન આપવાની વાત 
લોકોમાં અપ્રિય થઈ પડશે. સિધ્ધાંતો ખાતર લોકપ્રિયતાનો સોદો કરવામાં રૉય 
માનતા હતા. લોકપ્રિયતાનો ભોગ આપીને સિધ્ધાંતોને વળગી રહેવાનું રૉયે. 
નકકી કર્યું, અને ફાસીવાદ વિરુધ્ધના ધ્યેયને તેમણે પૂરેપૂરો ટેકો આપ્યો. 

આ મુદ્દે ઈન્ડિયન નેશનલ કોંગ્રેસની નેતાગીરી અને એમની વચ્ચે વૈચારિક 
સંઘર્ષ ઊભો થયો. કોંગ્રેસી નેતાઓએ જાહેર કર્યું કે જો બ્રિટિશ સરકાર ભારતમાં 
સંરક્ષણ અને વિદેશનીતિની બાબતમાં સંપૂર્ણ સ્વાયત્ત એવી રાષ્ટ્રીય સરકારની 
રચના કરવા સહમત થાય તો «૪ ભારતના લોકોએ યુધ્ધ પ્રયાસોમાં સહકાર 
આપવો એમ તેઓ લોકોને કહી શકે. આવી શરતી ઓફરનો રૉયે અસ્વીકાર કર્ય, 
કારણ જૌ આ શરત સ્વીકારવામાં ન આવે તો યુધ્ધ પ્રયાસોનો વિરોધ કરવામાં 
આવશે, એવું એમાં અભિપ્રેત હતું. રૉયની દલીલ એવી હતી કે ફાસીવાદ-વિરોધી 
યુધ્ધમાં સફળતા એ ભારતના લોકશાહી સ્વાતંત્ય માટે જરૂરી હોવાથી આપણે 
એ સફળતા સિધ્ધ કરવાની આપણી મદદની ઓફરમાં કોઈ શરત મૂકી ન શકીએ. 
આ મુદ્દા પર રૉય અને તેમના અનુયાયીઓએ કોંગ્રેસનો ત્યાગ કર્યો અને ડિસેમ્બર, 
૧૯૪૦માં રૅડિકલ ડેમોક્રેટિક પાર્ટી નામનો નવો પક્ષ સ્થાપ્યો. 

આ યુધ્ધ એ ફાસીવાદ વિરોધી યુધ્ધ છે, એવી તેની સાચી વ્યાખ્યા બાદ 
સૉયે વિશ્વાસથી ખુલ્રી રીતે એવી આગાહી કરી કે નાઝી-સોવિયેત બિન આક્રમાગ 
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કરાર હોવા છતાં રશિયા સાથી રાષ્ટ્રોની તરફેગમાં યુધ્ધમાં જોડાશે. અને ખરેખર 
એ પ્રમાણે બન્યું પણ ખરું. ૨૧ જુલાઈ ૧૯૪૧ના રોજ હિટલરે સોવિયેત 
રશિયા પર આક્રમણ કરીને યુધ્ધનો પૂર્વમોરચો ખોલ્યો. આટલી મોટી ઘટના 
પછી પણ આ યુધ્ધના સાચા સ્વરૂપ વિષે ભારતના રાષ્ટ્રવાદી નેતાઓની આંખો 
ખુલી નહીં. ડિસેમ્બર, ૧૯૪૧માં જપાન ધરી-રાષ્ટ્રોની પડખે યુધ્ધમાં દાખલ 
થયું, અને ૧/ સુધીમાં તો જપાનીઝ લશ્કરો ભારતની પૂર્વીય સરહદોએ. 
આવી પહોંચ્યા. જપાન ગયેલા સુભાષચંદ્ર બોઝ રૈડિયો ટોકિયો પરથી દરરોજ 
તેમના અનુયાયીઓને ભારતીય ક્ષિતિજ પર દેખા દઈ રહેલા “ઉગતા 
સૂર્ય'(જપાન)ને આવકારવાની અપીલો કરતા હતા. આ કટોકટી ભર્યા સમયમાં 
ઈન્ડિયન નેશનલ કૉંગ્રેસે ૯, ઓગસ્ટ, ૧૯૪૨ના રોજ “હિન્દ છોડો' ચળવળનો 
આરંભ કરવાની જાહેરાત કરી દીધી. જો એ ચળવળ સફળ થઈ હોત તો તે 
જપાનના ફાસીવાદી લશ્કર માટે “ભારત પ્રવેશ' ચળવળ પુરવાર થઈ હોત! 

સ “હિન્દ છોડો' ચળવળ ત્રાણૅક મહિનામાં શાંત પડી ગઈ. ત્યાં 
સુધીમાં તો રશિયન મોરચે લડતા નાઝી લશ્કરોને સ્ટાલિનગ્રાડ પારો આગળ 
વધતા અટકાવવામાં સફળતા મળી. ડિસેમ્બર, માં લખનૌમાં મળેલ 
રૈડિકલ ડેમોક્રેટિક પાર્ટીના અધિવેશનમાં રૉયે એવી ભવિષ્યવાણી ભાખી કે યુધ્ધમાં 
ફાંસીવાદી સત્તાઓની હાર નિથિતપાણે ષવાની છે. ઉપરાંત, ફાંસીવાદ વિરોધી 
યુધ્ધને કારાગે ગ્રેટ બ્રિટન અને સાથી રાષ્ટ્રોમાં જે સામાજિક-આર્થિક ફેરફારો થઈ 
રહ્યા છે, તેના પરિણામ સ્વરૂપે ભારતને રાષ્ટ્રીય સ્વાતંત્ય પ્રામ થયા વિના 
રહેવાનું નથી. 

રૉયની આ બત્રે ભવિષ્યવાણીઓ સાચી પડી. આંતરરાષ્ટ્રીય ફાસીવાદના 
ઘોર પરાજય થકી જે મુક્તિદાતા પરિબળો પેદા થયાં, વિશાળતયા તેના પરિણામે 
ભારતને રાષ્ટ્રીય આઝાદી પ્રામ થઈ છે, એ વિષે ઘણા ઈતિહાસકારો સહમત થાય 
છે 












યુધ્ધમાં કાસીવાદી સત્તાઓની હાર નિશ્ચિત છે એવી સ્પષ્ટ પ્રતીતિ ષયા 
બાદ રૉયે યુધ્ધ પછીના ભારંતના પુનર્નિમાણના પ્રશ્નો પ્રત્યે પોતાનું ધ્યાન 
કેન્દ્રિત કર્યું. આ દરમિયાન તેમાણે દેશના નવનિર્માણ માટે ઉપયોગી એવા બે 
મૂળભૂત દસ્તાવેજો ઘડી કાઢયા: “પીપલ્સ પ્લાન ફોર ઈકોનોમિક ડેવલમેન્ટ 
ઓફ ઈન્ડિયા', અને બીજે, “ડ્રાફ્ટ કોન્સ્ટિટ્યુશન ઓંફ ફ્રી ઈન્ડિયા' દેશના 





!! 
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આર્થિક અને રાજકીય પ્રશ્નો સંબંધી ચિતનમાં રૉયનો મૌલિક ફાળો આ બે 
ક્સ્તાવેજે માં સમાવિષ્ટ થયેલો છે. એ સમયે જે આર્થિક વિચારો પ્રચલિત હતા, 
તેનાથી કંઈક વિરુધ્ધ વિચારો રૉયે “પીપલ્સ પ્લાન'માં રજૂ કર્યા છે. દેશના 
આર્થિક વિકાસમાં કૃષિ અને લઘુઉધોગોને અગ્રિમતા આપવા પર તેમાણે ભાર 
મૂક્યો છે. “પીપલ્સ પ્લાન' હેઠલ ઉત્પાદન કેવળ નફા ખાતર નહીં પણ ઉપભોગ 
માટે થશે, અને આર્થિક યોજનાઓનો હેતુ અત્ર, રહેઠાણ, વસ, શિક્નાગ અને 
દ્વાદારૂ જેવી પ્રાથમિક જ/રૂરિયાતો સંતોષવાનો હોવો જોઈએ, એમ પણ તેમણે 
જણાવ્યું. ઉપરાંત, “ડ્રાફટ કોન્સ્ટિટ્યૂશન ઓફ ફ્રી ઈન્ડિયા' અનુસાર ભારતીય 
ચજ્મની રચના વિવિધ અને વાપક સત્તાઓ ધરાવતી પીપલ્સ કમિટીઓના 
દેશવ્યાપી માળખા થકી થશે. ઘડાનારા ધારાઓનો આરંભ લોકો દ્વારા થાય, 
ધારાસભા સમક્ષ પડેલા ખરડાઓ પર લોકો પોતાના અભિપ્રાયો આપી શકે, 
પ્રતિનિધિને પરત બોલાવવાનો હક લોકોને હોય, મહત્વના રાષ્ટ્રીય મુદાઓ પર 
લોકપૃચ્છાનો લોકાધિકાર જેવી વ્યાપક સત્તાઓ આ સમિતિઓ પાસે હશે, એવી 
પણ એમની કલ્પના હતી. લોક સમિતિઓનો જે વિચાર જયપ્રકાશ નારાયણે 
પાછળથી લોકપ્રિય કયો, તે મુખ્યત્વે આ 'ડાફ્ટ'માંથી લેવામાં આવ્યો છે. 
શૅયના વૈચારિક વિકાસના રૅડિકલ હ્યુમેનિસ્ટિક તબક્કાનો આરંભ રેડિકલ, 
હ્રુમેનિસ્ટ પાર્ટીના સક્રિય કાર્યકરોના એક મવત્વના વિચારશિબિરમાં થયો. 
૧૯૪૬ના મેની ૮મીથી ૧૮મી સુધી દહેરાદૂન નજીક ગઢી મુકામે આ 
વિચારશિબિર યોજાઈ, એમાં ૧૮૨ જેટલા સભ્યોએ ભાગ લીધો. એ શિબિરમાં 
પોતાનાં વકતલ્યો દરમિયાન રૉયે સામ્યવાદની ઊણપો તરફ ધ્યાન દોર્યું. તેમણે 
જણાવ્યું કે સોવિયેત યુનિયનમાં જે થઈ રહ્યું છે, તેનાથી તેના પગ માટીના છે, 
એ સ્પષ્ટ પણે દૃષ્ટિગોચર થયું છે. હવે સામ્યવાદના ખરડાયેલા ધ્વન/ હેઠળ 
મુક્તિદ્યયી ક્રાંતિ થઈ શકે તેમ નથી. અને આથી આપાશે ઉચ્ચતર ધ્યેય, માનવીય 
સ્વાતંત્યના ધ્યેયને ચરિતાર્થ કરવા માટે પુરૂષાર્થ આદરવો જોઈએ. ત્યાં એમણે 
એવું દષ્ટિબિંદુ રજૂ કર્યું કે માનવીય પ્રગતિમાં વિચારોનું જે સવપરી મહત્વ છે, 
એ સમજવાની નિષ્ફળતામાંથી સામ્યવાદી સિધ્ધાંત અને વ્યવહારની અઘયોગતિ 
થઈ છે. તેમણે ભારપૂર્વક જણાવ્યું કે ભૌતિકવાદ માનવ ઈતિહાસમાં વિચારોની 
ભૂમિકા સાથે જરાય અસંગત નથી, કારણ કે માણસના ભૌતિક અસ્તિત્વમાં 
વિચારોનાં મૂળ રહેલાં છે. ગઢી વિચાર શિબિરમાં તેમાણે આપેલાં પ્રવચનો “ન્યુ 





રડિક્લ હ્રુમેનિઝમના સ્થાપક ૬ર 


ઓરિએન્ટેશન' પુસ્તકમાં પ્રકાશિત થયાં છે. 

ડિસેમ્બર ૧૯૪૬માં રેડિક્લ હ્યુમેનિસ્ટ પાર્ટીનું અખિલ ભારતીય અધિવેશન 
મળનાર હતું. એ અધિવેશન પહેલાં રૉયે કેટલાક સાથીદારો સાથે ચર્ચાવિચારણા 
કરીને જે ફિલસૂફરીનું તેઓ પ્રતિપાદન કરતા હતા, તેનો સંક્ષેપ કરતા કેટલાક 
સિધ્ધાંતો તૈયાર કર્યા. આ સિધ્ધાંતો પાછળથી રેડિકલ લ્રુમેનિઝમના' ૨૨ 
સિધ્યાંતો' તરીકે જાણીતા થયા. આ ફિલસૂફીના વૈયક્તિક અને સામાજિક 
પાસાંઓને લગતા સિધ્ધાંતોની તેમાં રૂપરેખા રજ કરવામાં આવી છે. મનુષ્યનાં 
પાયાનાં મૂલ્યો, જેવાં કે સ્વાતંત્ર, બુધ્ધિનિકાવાદ અને નીતિમત્તા એ મનુષ્યની 
જાવશાસ્ત્રીય ઉત્કાંતિમાંથી પાંગરે છે, એમ આ સિધ્ધાંતો પ્રતિપાદન કરે છે. 
રાજકીય અને આર્થિક સ્વાતંત્ય અવિભાજ્ય છે, તેના પર તેઓ ભાર મૂકે છે 
અને સ્વાતંત્યનો સર્વગ્રાહી આદર્શ કેવી રીતે સિધ્ધ થઈ શકે તે તેઓ દર્શાવે છે. 
આ ૨૨ સિધ્ધાંતો પાર્ટીના મુંબઈ અધિવેશનમાં સ્વીકારવામાં આભા. આ 
અધિવેશનમાં રૉયનાં પ્રવચનો અને એ પૂર્વેની વિચાર શિબિરમાં થયેલી ચર્ચા 
વિચારણા તથા ૨૨ સિધ્ધાંતો “બિયોન્ડ કમ્યુનિઝમ' છિ કરવામાં 





આવ્ાા છે. 
(4 મુંબઈ અધિવેશન પછી રૉયના કેટલાક સાથીદારોએ પ્રતિપાદિત ફિલસૂફી 


પર એક ઢંહેરો (મેનિફેસ્ટો) તૈયાર કરવાની રૉયને વિનંતી કરી. એ વિનંતીને 
માન આપીને સૉયે તે તૈયાર ક્યો અને મે, ૧૯૪૭માં તે “ન્યુ ્રુમેનિઝમ, એ 
મેનિફેસ્ટો' નામથી પ્રકાશિત કરવામાં આવ્યો. સાંપ્રત વિચારધારાઓની 
અપૂર્ણતા વિષે તેમાં ચર્ચા કરવામાં આવી છે. સામ્યવાદી સિધ્ધાંત અને ભવહારનું 
કેવી રીતે અધ:પતન થયું, એની પણ ચર્ચા તેમાં કરવામાં આવી છે. પાણ એધીય 
વિશેષ તેમાં નવમાનવવાદની ફિલસૂફી (પાછળથી જેને 'રેડિકલ લ્રુમનિઝમ' 
એવું નામ આપવામાં આવ્યું)ની સુંદર રૂપરેખા આપવામાં આવી છે. 
૧૯૪૬ના ગઢી વિચારશિબિર સુધીમાં તો રૉય સામ્યવાદને તો ફગાવી 
દીધો હતો પાણ હજુ તેઓ પોતાને એક મારકર્સવાદી ગણતા હતા. પણ પાછળથી 
એમના વિચારોનો જે વિકાસ થયો એનાથી એમના વિચારો માકર્સવાલ્થી એટલા 
૧. જેનો ગુજરાતી અનુવાદ “નવમાનવવાદ' નામે બહાર પક્યો છે, 
અનુવાદ દિનેશ શુક્લે કર્યો છે, પ્રકાશન કર્યું છે, થ્રી ચંદ્રકાંત દર 
મેમોરિયલ ટ્રસ્ટ, અમદાવાદ (જૂન, ૧૯૮૨, કીંમત ૩-૧૫) 


ક રેઉકલ લ્રમેનિઝમ 


મૂળભૂત રીતે જુદા પડતા હતા કે તેમને માકર્સવાદી ગણી શકાય નહીં. આમ 
છતાં, માકર્સના વિચારો અને તેમના કાર્ય માટેનો તેમનો આદર છેક સુધી ટકી 
રહ્યો. 

'૨ર૨ સિધ્ધાંતો' અને માનવવાદી “મેનિફેસ્ટો'માં રજ્‌ કરવામાં આવેલા 
તેમના મુદ્દાઓના વધુ ચિતન-મનન પરથી રૉય એવા તારણ પર આવ્યા કે 
રૈડિકલ લોકશાહીના આદર્શ સાથે પક્ષીય ચજકારાણ સુસંગત નથી. અને પક્ષીય 
રાજકારણ કેવળ સત્તા માટેના રાજકારણમાં અધ:પતિત થવાનું વલણ ધરાવે 
છે. આ ઉપરથી તેઓ એવો વિચાર ધરાવતા થયા કે લોકશાહીમાં રાજકીય સત્તા 
લોકસમિતિઓ જેવાં લોકોનાં પ્રાથમિક સંગઠનોમાં નિહિત હોવી જોઈએ અને 
કોઈપણ રાજકીય પક્ષ તે પચાવી પાડે, તેમ ન બનવું જોઈએ. આ ઉપરથી 
તેમણે એવો અંદેશો પણ બક્ત કરયો કે ભારત જેવા દેશમાં, જ્યાં મતદાર 
સમૂહનો ઘાણો મોટો ભાગ નિરક્ષર હોય ત્યાં પક્ષીય ચજકારણ સિધ્ધાંતવિહોણી 
સત્તાની સાઠમારીમાં પરિણમ્યા વિના રહેવાનું નહીં. તેમના આ વિચારો રૈડિક્લ 
ડેમોક્રેટિક પાર્ટીની ઘણી શિબિરો ને મિટિંગમાં વિગતે ચર્ચાયા અને તેને પરિણામે 
ડિસેમ્બર, ૧૯૪૮માં કલકત્તા ખાતે મળેલ પક્ષના અખિલ ભારતીય અધિવેશનમાં 
'રડિકલ ડેમોક્રેટિક પાર્ટી'નુ વિસર્જન કરવામાં આવ્યું. રાજકીય પક્ષો અને સત્તાલક્ની 
રાજકારણ સંબંધી તેમનાં પ્રવચનો અને લખાણો પાછળથી “પોલિટિક્સ, 
પાવર એન્ડ પાર્ટીઝ' નામે પુસ્તકરૂપે પ્રગટ થયાં છે. પાર્ટીનું વિસર્જન કર્યા 
પછી રૉયના અનુયાયીઓએ 'રેડિકલ હ્યમેનિસ્ટ મૂવમેન્ટ' તરીકે ઓળખાનાર 
એક ચળવળ શરૂ કરી છે, પાછળથી તેણે “ઈન્ડિયન રેડિકલ હ્રુમેનિસ્ટ 
એસોસિએશન' એવું સંસ્થાકીય સ્વરૂપ ધારણ કર્યુ છે. 

રૈડિકલ હ્યુમેનિસ્ટ મૂવમેન્ટ'ના નેજા હેઠળ અનેક મિટીંગો અને વિચાર 
શિખિરો યોજવામાં આવી અને તેના પરિણામે રેડિકલ હ્યુમેનિઝમના સિધ્ધાંતોની 
વધુ સ્પષ્ટતા થતી ગઈ. આ વિચારબેઠકોમાં રૉયે એક નવો વિચાર રજૂ કયૉ, તે 
ઘતો 'સહકારમૂલક અર્થતંત્ર'નો ખ્યાલ. આ સહકારમૂલક અર્થતંત્રમાં ઉત્પાદનનાં 
સાથનો ન તો મૂડીવાદી વર્ગની માલિકીનાં હશે, કે ન તો રાજ્યને હસ્તક હશે. 
૨. જેનો ગુજરાતી અનુવાદ, “રાજકારણ, સતા અને પક્ષો' નામે બહાર 
પડ્યો છે, અનુવાદ હેમન્તકુમાર શાહે ડર્યો છે, પ્રકાશન કર્યું છે, શ્રી 
ચંદ્રકાંત દર મેમોરિયલ ટ્રસટ, અમદાવાદ (માર્ચ, ૧૯૮૯, કીંમત રૂ-૨; -૦૦) 














રેડિકલ હ્રુમેનિઝમના સ્થાપક, શ્પ 


આ સાધનો કામદારોને હસ્તક જ રહેવાં જેઈએ. રૉય એવું મંતવ્ય ધરાવતા હતા 
કે આ સહકારી અર્થતંત્ર મૂડીવાદ અને રાજ્ય માલિકીવાળા અર્થકારણ, બેઉ 
કરતાં ચઢિયાતું હશે. ડુ 

જીવનનાં છેહ્યાં વર્ષોમાં રૉયે એક મોટું દળદાર પુસ્તક લખ્યું, જે 'રિઝન, 
રોમેન્ટિસિઝમ એન્ડ રેવોલ્યુશન' નામથી બે ભાગોમાં પ્રસિધ્ધ થયું. તેનો પહેલો 
ભાગ તેમની હયાતીમાં પ્રકાશિત થયો અને બીજો ભાગ તેમના મૃત્યુ બાદ. આ 
પુસ્તકમાં માનવ પ્રગતિમાં વિચારોની ભૂમિકાને ધ્યાનમાં ચખીને પશ્ચિમી 
ચિંતનના ઈતિહાસને તપાસવાનો પ્રયાસ રૉયે કયો છે. રૉય એવા તારણ પર 
આવે છે કે ''બુધ્ધિનિક્ઠા (રિઝન)થી મઠારાયેલ રંગદર્શિતા, (રોમેન્ટોસિઝમ) 
અને સાહસની રંગર્દશી ઝંખનાથી ઝંકૃત થયેલ બુપ્ધિનિક્રાવાદ થકી સફળ 
ક્રાંતિઓના માર્ગ મોકળા થાય છે.'' 

આ સમય દરમિયાન રૉય, ૧૯૧૫માં તેઓ શસ્રો મેળવવા જાવા ગયા 
હતા ત્યારથી, પોતાની આત્મકથા લખવાનું શરૂ કર્યું. જેકે એ કાર્ય તેઓ પુરું ક્રી 
શક્યા નહીં. ૧૯૨૧ સુધીના પોતાના અનુભવોને તેમાણે શબ્દદેહ, આપ્યો. 
૨પમી જાન્યુઆરી ૧૯૫૪ના રોજ હૃદયરોગના હુમલાને કારણે તેમનું અવસાન' 
થયું. 

શય એક મહાન બૌધ્ધિક અને પ્રતિભાવાન પુરૂપ હતા. નવા અને મૌલિક 
વિચારોના તેઓ અખૂટ સ્રોત સમા હતા. સમગ્ર જીવન દરમિયાન તેમાગે તેમની 
મહાન બૌદ્ધિક શક્તિઓ સ્વાતંગ્યના આદર્શને ચરિતાર્થ કરવાના કાર્યમાં લગાડી 
હતી. જો તેઓ પોતાના અનુભવોનું બયાન - આત્મકથા - પૂરી કરી શક્યા હોત 
તો “*ઈન સર્ચ ઓફ ફ્રીડમ'એ નામે પ્રકાશિત કરવાનો તેમણે નિર્ણય કર્યો ઘતો, 
સ્વાતંત્ય એ જ એમના સમગ્ર જીવન પાછળની મૂળ પ્રેરાગા અને પ્રબળ આવેગ 
હતાં. ૩ 








૩. આ પ્રકરણનું મોટાભાગની સામગ્રી સમરેણ રૉયના “ધ રેસ્ટલેસ 
બ્રાહ્મણ', જ્હોન પેટ્રિક હેઈથકોક્સના “કમ્યુનિઝમ એન્ડ નેશનાલિઝમ ઇન 
ઇન્ડિયા, તથા,* વી.બી. કણિકિના “અમ. અન. રાય - પાલિરિકલ 
બાયોગાફી'- પુસ્તકોમાંથી લેવામાં આવી છે. 


૬૬ 


ખંડ બીજો 


પાયાનો અભિગમ 





૬ણ 


પાચ 


ભૌતિકવાદ અથવા અટ્ટેતિક પ્રકૃતિવાઠ : 
વિજ્ઞાનનું તત્ત્વજ્ઞાન 


રૈડિકલ હ્રુમેનિઝમ એ ઉદ્યમ દષ્ટિકોણ ધરાવતો વૈજ્ઞાનિક માનવવાદ છે. 
માણસ, તેના બીજા માણસો સાથેના સંબંધો અને આ જગતમાં તેનું સ્થાન 
જેવા પ્રશ્નોની સમજણ મેળવવા વિજ્ઞાનનો અભિગમ લગા; ક તારણો 
તારવવામાં આવે છે. 11) 

વિજ્ઞાનના અભિગમના જે આધારસિધ્ધાંતો છે તે જ ભૌતિકવાદ અથવા 
અહ્દૈતિક પ્રકૃતિવાદ (મોનિસ્ટિક નેચરલિઝમ) ફિલસૂફ્ીના પણ આધારસિધ્ધાંતો 
છે, પદાર્થ અવિનાશી નથી પણ તેનું ઊર્જામાં રૂપાંતર થઈ શકે છે, તેથી 'અદ્રેતિક 
પ્રકૃતિવાદ' એ ફિલસૂફીની વધુ ઉચિત અબિવ્ક્તિ છે, એમ કહેવામાં વાંધો 
નથી. અહૈતિક પ્રકૃતિવાદ એ રૈડિકલ લ્યુમૅનિઝમનો તત્ત્જ્ઞાનીય પાયો છે. 


ત્રણ આધારસિધ્ધાંતો 


ભૌતિકવાદ અથવા અહેતિક પ્રકૃતિવાદ ત્રાગ આધારસિદ્દ્રાંતો પર પ્રતિષ્િત, 
છે, આ આધારસિધ્ધાંતો વિજ્ઞાનના અભિગમના પાણ આધારસિધ્ધાંતો છે. 

પ્રકૃતિવાદ પ્રકૃતિના અસ્તિત્વનું પ્રતિપાદન કરે છે. એનો દાવો છે કે જે 
કંઈ છે, અથવા જે કંઈ અસ્તિત્વ ધરાવે છે, તે પ્રકૃતિનો ભાગ છે. તમારી સમક્ષ 
જે ટેબલ છે તે માત્ર સતત ગતિશીલ આગુઓજ છે એમ જો દર્શાવી શકાય તો 
આણુંઓનું અસ્તિત્વ છે એમ આપણે ધારી લઈ શકીએ. જો ખ।ા અણુઓ 
એનાથીય વધુ સૂક્ષ્મ અને એકબીજાની આજુબાજ ધૂમતા ઘટકોના બનેલા છે 
એમ કહીએ તો અણુઓનાં આ ઘટકોનું અસ્તિત્વ છે એમ આપાગે ધારવું પડે. 
અને જો આ ઘટકો ઊર્જાનું અમુક પ્રમાણ ધરાવે છે એમ કહીએ તો ઊર્જાનું અમુક 
પ્રમાણ અસ્તિત્વ ધરાવે એમ આપણે ધારી શકીએ. આમ, પ્રકૃતિવાદથી 
અસ્તિત્વની વાસ્તવિકતાનું સૂચન થાય છે. ભલૅને પછી, જગત કયા તત્વનું 


ક્ટ રરિકલ લ્રુમેનિઝમ 


બનેલું છે અને તેનું સ્વરૂપ શું છે, તે પૂરેપૂરું જાણી શકાયું ન હોય! અનુભવજગત 
એ માત્ર આભાસ અથવા “માયા' છે, એ ખ્યાલનો પ્રકૃતિવાદ અસ્વીકાર કરે છે. 

નિયતિવાદનો અર્થ થાય છે આખુ બ્રહ્માંડ નિયમશાસિત છે. પ્રકૃતિ એક 
વ્યવસ્થિત પ્રક્રિયા છે. કોઈ કારણ વિના ઘટનાઓ ઘટતી નથી. આજે જે પથ્યર 
કઠણ છે તે આવતી કાલે નરમ બની જાય એવું બનતું નથી. જે તેમાં કશો ફેરફાર 
થાય તો તે સમજાવતું કશું કારણ વોવું જેઈએ. જો કશી અસામાન્ય ઘટના થટે 
તો તેની પાછળ કશું કારણ હોવું જ જોઈએ, એ કારાણ આપણે જાણતા હોઈ 
એ કે ન જાણતા હોઈએ. કારણ વિના કશું ઘટતું નથી એ નિયતિવાદની ધારણા 
છે. 

અદ્વૈત અથવા એકત્વવાદ એ ભૌતિકવાદી અથવા પ્રકૃતિવાદી એક્ત્વવાદની 
ફિલસૂફીનો ત્રીજો આધાર સિધ્ધાંત છે. સમગ્ર અસ્તિત્વ એક «/ મૂળભૂત પદાર્થ 
અથવા તત્વનું બનેલું છે, પછી તે પદાર્ષ અથવા તત્વનું સ્વરૂપ ગમે તે હોય. 
આ એની પાયાની ધારણા છે. વિશ્વ બે અથવા વધુ તત્વોનું બનેલું છે, એનો 
તે ઈન્કાર કરૈ છે, અતૈતવાદ અથવા એક્ત્વવાદ પદાર્ષ અને આત્મા (ચેતન) 
એવા હ્વેતમાં માનતો નથી. કશુંક આધિભૌતિક છે, તેનો પણ તેમાં અસ્વીકાર 
છે. પ્રકૃતિવાદ અનુસાર «ે કોઈનો આપણે અનુભવ કરીએ છીંએ તે અનિવાર્ય 
પાણે પ્રકૃતિનો % ભાગ છે. જો આવતીકાલે ટેલિપથી અથવા કલેરવૉયન્સ જેવા 
ઈન્દ્રિયેતર બોધનું અસ્તિત્વ છે એવું નિશંકપાણે સ્થાપિત થાય (વજ આની કોઈ 
સ્પષ્ટ સાબિતી મળી નથી)3 તો અદૈતિક પ્રકૃતિવાદ વાસ્તવિકતાના એક ભાગ 
તરીકે, એટલે કે પ્રકૃતિના ભાગ તરીકે એનો સ્વીકાર કરશે, જેથી એ ઘટના શી 
છે, તેની સમજણ મેળવવા માટે «/રૂરી શોધ અથવા તપાસ આદરી શકાય. 


વિજ્ઞાન અને તત્ત્વજ્ઞાન 


પ્રકૃતિવાદ, નિયતિવાદ અને એકત્વવાદના આધારસિધ્ધાંતો વિજ્ઞાનના 
અભિગમ સાર્‌ શા માટે પાયાના છે, તે દર્શાવવું સરળ છે. જો કોઈ વૈજ્ઞાનિક 
સમક્ષ કોઈ અસામાન્ય પ્રશ્ન ખડો માય તો પ્રશ્ન જે ઘટકોનો બનેલો છે, તેના 


૧. “એક્સ્ટ્રા સેન્સરી પરસેપ્શન (ઈએસવી) એન્ડ પેરાસાઈકોલોજી**, 
ઈ.સી એમ. હાન્સેલ, પ્રોમેભિયસ બુક્સ, ન્યૂયોર્ક, ૧૯૮૦. 


ડ્ર 


ભીતિકજાદ અથવા અકેતિક પ્રકૃતિવાદ : વિજ્ઞાનનું તત્તવક્ઞાન ૯ 


અસ્તિત્વ વિષે તો સૌ પ્રથમ એ ધારણા બાંધી લેશે. એમને તે માત્ર આભાસ 
માની લેશે નહીં, એટલું' ચોક્કસ. ત્યાર પછી એ પ્રશ્રનાં કારણો કયાં છે, એ 
શોધવા તરફ આગળ વધશે. પ્રયોગો અથવા અન્ય રીતે તેણે જે અનુભવ પ્રામ 
કરયો છે, તેના આધારે તે પ્રથ સમજાવવા તે કોઈ કામચલાઉ સિધ્ધાંતકલ્પના 
(હાઈપોથિસિસ) બાંધશે. અને ત્યાર પછી તે સિધ્ધાંતકલ્પના સાચી છે કે ખોટી 
તૈની કસોટી કરવા આગળ વધુ પ્રયોગો કરશે અથવા હકીકતો ભેગી કરશે. 
તર્કબુધ્ધિના આધારે અનુભવોનો સમન્વય કરતા «ઈને આપણે વૈશાનિક જ્ઞાન 
પ્રાત કરીએ છીએ. કારણો અને પરિણામોને જોડનાર જો કોઈ હોય તો તે છે 
આપણી તર્કબુધ્ધિ. આમ, તર્કબુધ્ધિ એ નિયતિવાદની એક અભિજ્ક્તિ છે. 
ત્રીજી બાબત, કોઈપણ ઘટનાનું કારણ અથવા તો કારણો એહિક એટલે કે આ 
જગતના છે, આધિભૌતિક નથી, એમ વૈજ્ઞાનિક ધારશે. વૈજ્ઞાનિકનું કામ # આ 
જગતમાં ઘટતી ઘટનાનાં કારણો આ #/ગતમાંથી શોધી કાઢવાનું છે. કોઈ પણ 
આધિભૌતિક કારણ ચકાસણીષી પર હોવાનું અને જે ચકાસણીથી પર એ 
માનવસમજ/ની પણ પર હોવાનું. જો કોઈ પણ ઘટના આધિભૌતિક કારણ ષકી 
ઘટી છે, એમ ધારવામાં આવે તો વિજ્ઞાન તેની તપાસ કરવાની બાબતમાં 
આગળ વધી શકે નહીં, ઘટના ગમે તેટલી અસાધારણ અને દેખીતી રીતે 
અસ્વાભાવિક કૈમ ન હોય, એનાં કારણો કુદરતી છે અને તેથી તેમની તપાસ 
અને ખોજ થઈ શકે તેમ છે, એમ વિજ્ઞાની હંમેશા ધારી લેશે. આમ, એકત્વવાદ 
એ વિજ્ઞાનના અભિગમનો ત્રીજો આધારસિધ્ધાંત છે. 

નિયતિવાદ અને એકત્વવાદ બત્રે સાથે જય છે. જો એક વસ્તુ બીજાને 
અસર કરતી હોય તો બત્રે વચ્ચે કશું સમાન હોવું જોઈએ. તદન જુદાં તત્વો 
અષવા એકમો એક બીજા પર અસર પાડે એ શક્ય «/ણાતું નથી. જો વિશ્વ બે 
તત્વોનું જેમ કે પદાર્થ (અથવા ઊર્જા)અને ચેતનનું બનેલું હોય તો એક બીજાને 
પ્રભાવિત કરી શકે એ સારુ એ બેઉની વચ્ચે કશું સમાન હોવું જેઈએ. હવે જો 
તેમની વચ્ચે કશું સમાન હોય તો પછી તેઓ તત્ત્વત: એક «7 ગણાય અને તેમની 
વચ્ચે ધારી લીધેલ હૈત એ કાંતો તદ્ન કાલ્પનિક ગણાય અથવા તારવી કાઢેલ 
ગણાય. આમ, વાસ્તવિક જગત એકત્વવાદી હોવું જોઈએ એ સ્થાપિત થાય છે. 

મનુષ્ય સભ્યતાનો સમગ્ર ઈતિહાસ એ હકીકતનો સાકી છે કે ન્યારે «યારે 
મનુષ્યો કોઈ વિચિત્ર અથવા આંજી નાંખે એવી ઘટના પાછળનું કારણ જાણી 


૩૦ રડિકય લ્રુમેનિઝમ 


શકયા નહીં ત્યારે તેની પાછળ કોઈ દેવી અથવા આધિભૌતિક શક્તિ રહેલી છે, 
એમ તેઓ માનતા આવ્યા છે. જ્યારે આકાશમાં થતી વીજળી અને મેઘ ગર્જના 
પાછળનાં કારાગોથી તેઓ અજાણ હતા ત્યારે તે દેવ જ્યુપિટર અથવા ઈન્દ્રદેવની 
શક્તિને કારણે છે, એમ તેમણે માની લીધું. વાયુ, વર્ષા, સૂર્યપ્રકાશ અને સમુદ્રમાં 
આવતી ભરતી-ઓટ જેવી કુદરતી ઘટનાઓનાં કારણરૂપ તેમણે જુદા જુદા 
દેવ-દેવીઓની કલ્પનાઓ કરી. પાણ જેમ વિજ્ઞાનનો વિકાસ ષતો ગયો તેમ તેમ 
દેવો અને દેવીઓ આ બધી કુદરતી ઘટનાઓના કારણરૂપ છે, એ માન્યતાનો 
ધીરે ધીરે લોપ થવા લાગ્યો. આમ છતાં, વૈજ્ઞાનિક જ્ઞાનના વિકાસની સાથે સાથે, 
આપણે જે નથી જાણતા તેનું ક્ષેત્ર પણ વધુ વિસ્તરતું જાય છે. દેવ દેવતાઓ 
તો હંમેશાં અશઞાતતા પ્રદેશના વાસીઓ છે, કારણ કે એમનો પ્રદેશ તો અત્યાર 
સુધી પ્રામ્ર કરાયેલ વાસ્તવિક વૈજ્ઞાનિક જ્ઞાનષી પર છે. વિજ્ઞાનની દરેક આગેકૂચ 
સામે ખઆધિભૌતિક અથવા દૈવી તત્વની સતત પીછેહઠ એ એકત્વવાદના 
આધારસિધ્ધાંતની વિધાયક સાબિતી પૂરી પાડે છે. સાથે સાથે પ્રકૃતિવાદ અને 
નિયતિવાદના આધારસિધ્ધાંતોને પણ માનવ અનુભવનું સમર્ષન પ્રામ થયું છે. 
કોઈ આધિભૌતિકતા અથવા દેવી તત્વના અસ્તિત્વની ધારણાને હકારાત્મક 
સમર્થન પ્રામ થતું નથી, «યારે ભૌતિકવાદ અથવા અદદેતિક પ્રકૃતિવાલની ધારાગાને 
વિજ્ઞાનના સમગ્ર ઈતિહાસનું મજબૂત સમર્થન પ્રાપ્ત થાય છે. 

તત્વજ્ઞાનનો અર્થ, જોડણીકોશ પ્રમાણે, “શાણપણ અથવા જ્ઞાનની 
ખોજ'' એવો થાય છે. વિજ્ઞાનની વ્યાખ્યા પાગ આ «7 કરી શકાય. વાસ્તવિક્તાનાં 
જુદ્ાંજુદ્યં પાસાંઓ સાથે જુદ્યાં જુદાં વિજ્ઞાનોને લેવાદેવા છે, «તારે તત્ત્વજ્ઞાન 
વાસ્તવિકતાને તેની સમચ્રતામાં સમજવાનો પ્રયાસ કરે છે. તેથી વિજ્ઞાનોના 
વિજ્ઞાન તરીકે તત્ત્વ્ઞાનને ધાણી વખત વાર્ગવવામાં આવે છે. ભૌતિકવાદ અથવા 
અદૈતિક પ્રકૃતિવાદ એ વિજ્ઞાનનું તત્વજ્ઞાન છે, એવો અર્થ એમાં અભિપ્રેત છે. 
જીવનની વાસ્તવિકતાઓ સાથે «ને કશી લેવાદેવા નથી એવી કલ્પનાઓને 
આપે તત્ત્જ્ઞાન ગણતા ન હોઈએ, તો ભૌતિકવાદ અથવા અ્વૈતિક પ્રકૃતિવાદ 
જ એક માત્ર શક્ય એવું તત્ત્વજ્ઞાન છે, એવું સ્થાપિત થાય. 


નિયતિવાદ અને પૂર્વનિધારિતતા 
જો સમગ્ર વિશ્વ એક વ્યવસ્થિત, સુયો*તત પ્રક્રિયા હોય, અને કશું «૮ 





ભૌતિકવાદ અથવા અક્વેતિક પ્રકૃતિવાદ : વિજ્ઞાનનું તત્વશાન, ૩૫ 


કારાગ વિના ઘટતું ન હોય અને મનુષ્યસંકલ્પ પાગ નિયતિવાદના નિયમને આધિન 
હોય તો, એમાંથી દેખીતી રીતે એવું ફલિત થાય કે વિશ્વનો સમગ્ર વિકાસ, 
ભવિષ્યમાં ઘટનાર દરેક પ્રસંગ સુધ્ધાં, એ માત્ર નિયત થયેલ છે, એમ નહીં, પાણ 
સંપૂર્ણપણે પૂર્વનિર્ધારિત છે. અને તેથી મનુષ્ય તો ઈતિહાસની શતરંજમાં માત્ર 
પ્યાદયંથી વિશેષ કકું નથી. મનુષ્યસંકલ્પ એ મુક્ત છે કે કેમ અને જો હા તો ક્યા 
અર્ષમાં, એ પ્રશ્રની ચર્ચા આપણે આગળ કરીશું. આમ છતાં, આ તબકકે 
આપણે એ વિચારવું જોઈએ કે નિયતિવાદમાં પૂર્વનિર્ધારિતતા અભિપ્રેત છે કે 
કેમ. 

નિયતિવાદ આકસ્મિકતાને બાકાત કરતો નથી, એ હકીકત છે. 
વાસ્તવિકતામાં અનિવાર્યતા અને તક (નેસેસિટી એન્ડ ચાન્સ) બન્નેનો સામવેશ 
થાય છે. દરેક બનાવ અથવા ઘટના એ કાર્યકારણની શૃંખલાધી નિયંત્રિત થાય 
એ ખરું, પાગ એકબીજાથી તક્ન જુદી જ ઘટના શ્રેણીઓના સાથે સાધે હોવામાં 
કોઈ કારણ જવાબદાર હોય એવું ન પણ બને. 

નિયતિવાદ અને આકસ્મિકતાનું સહઅસ્તિત્વ સમજાવતા આપણે એક 
ઉદ્યહરાગ લઈએ. ધારો કે એક માણસ ઊંચી ટેકરીની બાજુએ આવેલી ફૂટપાથ 
પર પગે ચાલતો જાય છે, એ જ વખતે ટેકરીની ટોચ ઉપરષી એક પથ્યર ગગડતો 
નીચે આવે છે અને તેને વાગે છે. ફૂટપાથ પર પગે ચાલતા જવું એ માણસ માટે 
નિયત થયેલું છે, પોતાનો મિત્ર માંદો હોવાથી તેની ખબર કાઢવા તે માણસ 
ફૂટપાથ પર પગે ચાલતો જાય છે. ટેકરીના ઢોળાવ પરથી પથ્થરનું નીચે ગગડવું 
એ પણ નિયત થયેલું છે. વરસાદ અને પવનને કારણે પશ્યરની નીચેની જમીનનું 
ધોવાણ થયેલું છે. બરબર એ «7 તાકડે પથ્થરની વિશિષ્ટ ઘનતા «મીન સાથે 
તૈને જકડી રાખતા બળ કરતાં વધી જાય છે અને પથ્યર જમીનથી છૂટો પડીને 
ગગડવા લાગે છે, આ બત્રે બનાવો-ફૂટપાથ પર પગે ચાલતા મિત્રની ખબર 
કાઢવા જવું અને ટેકરી પરથી પશ્થરનું ગગડવું - તેમનાં પોતપોતાંના કારણોથી 
નિયત થયેલા છે, પણ બત્રે ઘટનાઓ અમુક નિશ્ચિત સમયે એકી સાથે ઘટે એવો 
એમની વચ્ચે કોઈ કાર્યકારણ સંબંધ નથી. આ બત્રે ઘટનાઓનું એકી સાધે ઘટવું 
એને આપણે ચાન્સ અથવા આકસ્મિકતા કહી શકીએ. 

આપણા જીવનમાં આવા બનાવો લગભગ દરરો#/ બને છે. એમાં કશી 
પૂર્વનિર્ધારિતતા નથી, અને છતાં વિશ્વ નિયમશ્ઞાસિત છે. આમ, અનિવાર્યતા 
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અને આકસ્મિકતા ઈતિહાસના નિર્માણમાં ભૂમિકા ભજવે છે. ઈતિહાસના 
નિર્માણમાં મનુખ્યસંક્લ્પ એક મહત્વનું પરિબળ છે, જેની વાત આપણે આગળ 
કરીશું. 

અસ્તિત્વનો કોયડો અથવા ફટપ્રશ્ન 


કાર્યકારાગના સંદર્ભમાં વિચારવાની મનુષ્યો કુદરતી લઢણ ધરાવે છે. તેમની 
આ વિચારવાની શક્તિ સમગ્ર અસ્તિત્વનો કોઈ સર્જનહાર હોવો જોઈએ, એ 
માનવા ભણી દોરી જાય છે. આપણું વિરાટ બ્રહ્માંડ અનેક સૂર્યમાળાઓનું બનેલું 
છે, દરેક સૂર્યમાળામાં લાખો, બલકે કરોડો તારાઓના ઝૂંમખાં આવેલાં છે, 
આવી એક વિશાળ સૂર્યમાળામાં આપણો ગ્રહ પૃથ્વી એક નાનો ટચૂકડો ગ્રહ છે. 
આ વિરાટ અને અવર્ણનીય બ્રહ્માંડનો કોઈ મહાન સર્જનહાર હોવો « જોઈએ. 
ઈશ્વરના અસ્તિત્વની ધારણા બાંધવા પાછળ આ મુખ્ય દલીલ કરવામાં આવે 
છે. 

આપણી આ # તર્કબુધ્ધિની શક્તિ આપણને એક પ્રશ્ન ભણી પાણ દોરી 
જાય છે. જો ઈશર આ સમગ્ર બ્રહ્માંડનો સર્ન્ટનહાર છે, તો પછી ઈશ્વરનું સર્ન્ટન 
કોણે કર્યું? તેનો સર્જક કોણ? એનો એક માત્ર શક્ય જવાબ છે, ઈશ્વર સ્વયં 
અસ્તિત્વ ધારક છે, તેના અસ્તિત્વનું કારણ અન્ય નહીં, તે સ્વર્ય છે. તો પછી 
પ્રશ્ર ઊભો યાય કે જો ઈશ્વર સ્વયંઅસ્તિત્વ ધરાવે છે, તો બ્રહ્માંડ શા માટે નહીં? 
ઈશ્વરનો સર્જક તે સ્વયં છે એમ માનવામાં જો વાંધો ન હોય તો પછી બ્રહ્માંડનું 
અસ્તિત્વ સ્વયં થયું છે, એમ માનવામાં વાંધો શો હોઈ શકે? 

આપણી તર્કબુધ્ધિ આપણાને કહે છે કે, દરેકનું કોઈને કોઈ કારણ હોવું. 
જોઈએ. પણ બિન-અસ્તિત્વ અસ્તિત્વનું કારણ કદાપિ હોઈ શકે નહીં. દૂરના 
ભૂતકાળમાં આપણે કલ્પનાની પાંખે ઊડીને જવાય એટલા જઈએ, તો કશાકનું 
અસ્તિત્વ ત્યારે હતું એમ સ્વીકારવું પડે, ભલે અત્યારે તે જે સ્વરૂપમાં છે, તે 
સ્વરૂપમાં ત્યારે ન હોય. આથી, આપણે છેવટે એવી ધારણા બાંધવી રહી કે, 
બ્રહ્માંડ અથવા ઈશ્વર નામની કોઈ ચેતનશક્તિ, અથવા તો તેઓ બદ્રે, સ્વયં 
અસ્તિત્વ ધરાવતા સાથો સાથ રહ્યાં છે. 
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આ રીતે વિચારીએ તો, વિશાળતયા, તત્વજ્ઞાનની મુખ્ય ત્રાણ 
વિચારપ્રષાઓ છે, એમ આપાગે એકંદરે કહી શકીએ. પ્રથમ : ભૌતિક વિશ્વની 
નિ:શેષ વાસ્તવિકતાનો «/ સ્વીકાર કરતી વિચારપ્રયા, જેને આપાગે ભૌતિકવાદ 
અથવા એકત્વવાદી (અદ્વેતિક) પ્રકૃતિવાદ એવું નામ આપી શકીએ. બે : 
સર્વવ્યાપી, સર્વગ્રાહી ચેતનશક્તિ યુક્ત નિ:શેષ વાસ્તવિકતાનો સ્વીકાર કરતી 
વિચાર પ્રથા, જેને આપણે એકત્વવાદી (અહૈતિક) ચેતનતત્ત્વવાદ અથવા 
વિચારતત્ત્વવાદ એવું નામ આપી શકીએ. અને ત્રાણ : ભૌતિક વિશ્વ અને 
આધ્યાત્મિકશક્તિ બત્રે સ્વ્યઅસ્તિત્વ ધરાવે છે, એવું માનતી હૈતવાદી વિચાર 
પ્રથા. 

દૈતવાદી તત્ત્વચિતન તર્કબુધ્ધિ સામે સુસંગત ઠરતું નથી, કારણ કે ચેતન 
તત્ત્ત અને ભૌતિકતત્ત્વ, જેમની વચ્ચે કશું ૪7 સમાન નથી, તેઓ એકબીજાને 
પ્રભાવિત કરતાં હોય એવું તર્કબુધ્ધિથી આપણે વિચારી શકતા નથી. જો 
વાસ્તવિકતાનું ચેતનતત્તવાદી પરિમાણ ભૌતિક વિશ્વને કોઈ અસર કરી શકતું ન 
હોય તો આપણે એની ઉપેક્ષા કરી શકીએ. જો એક બીજાને અસર કરતું હોય તો 
બેની વચ્ચે કશુંક સમાન તો હોવું ૪7 જોઈએ, એ રીતે આપણે અતેતવાદી સૃષ્ટિ 
શાસ્ત્ર (મોનિસ્ટિક કોસ્મોલોજી) તરફ વળીએ છીએ. 

અૈતવાદી ચૅતનાવાદે બે સ્વરૂપો ધારણ કર્યા છે. એમાંના પ્રથમ સ્વરૂપનું 
શ્રેષ પ્રતિનિધિ તે આપાગું વેદાન્તનું તત્ત્વજ્ઞાન. 

પ્રાચીન ભારતીય ચિંતનની જે છ અથવા વધુ વિચારપ્રથાઓ છે, તેમાં 
તે છેલ્રી વિચારપ્રથા છે. અહૈતવાદી ચેતનાવાદનું બીજું સ્વરૂપ આપણને 
સ્પીનોઝાના પ્રકૃતિઈશ્વરવાદ (જેમાં પ્રકૃતિ અને ઈશ્વરને એક જ માનવામાં 
આવે છે)માં જેવા મળે છે. 

વૈદાન્ત તત્તજ્ઞાન «7ગાવે છે કે માત્ર બ્રહ્મ (ઈશ્વર)નું જ અસ્તિત્વ છે 
અને આખુંય ભૌતિક જગત'એ તો માત્ર આભાસ અષવા માયા છે, જેનું સર્જન 
ઈશ્વરે કર્યું છે. વૈયક્તિક આત્મા એ સત્ય છે, કારણ કે એ સ્વયં ઈશ્વર છે (અહં 
બ્રહ્માસ્મિ). કોઈ અગમ્ય કારણોસર આત્મામાં રહેલ ઈશ્વર એ માયામાં લપટાયેલો 
છે. મનુષ્યમાં રહેલ આત્મા શરીર સાથે એવું તો ગાઢ તાદાત્મ્ય અનુભવે છે કે 
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તે પોતાનું સાચું સ્વરૂપ જાણી શકતો નથી. ભૌતિક જગતને સત્ય માની બેસે છે, 
અને શારીરિક સુખોની આસક્તિમાં ડૂબેલો રહે છે. માટે મનુષ્યના જીવનનું ધ્યેય 
આ માયાનાં બંધનોમાંથી મુક્ત થઈ ઈશ્વર (પરમાત્મા) સાથે તાદાત્મ્ય સાધવું એ 
છે. પરમાત્મપદ પામવા માટે ભક્તિ, ત્યાગ, પરમત્વનું શાન એવા જુદા જદા 
માગની હિમાયત તેમાં કરવામાં આવે છે. આપણા જીવનમાં જે દુ:પન અને. 
યાતનાઓ જોઈએ છીએ તે ઘટાડવાની દિશામાં આ તત્વજ્ઞાન કયું કરતું નથી. 
પણ તેમાંથી કેવી રીતે છૂટવું તેનો રસ્તો તે બતાવે છે. આ જીવનમાં કે મૃત્યુ 
પછી કોઈ પણ વ્યક્તિએ ઈશ્વર સાથે તાદાત્મ્ય સાધ્યું અષવા પરમપદ પામ્યું કે 
કેમ એ દર્શાવતો કોઈ સ્વીકાર્ય પુરાવો આપણને મળતો નથી. જુદા જુદા સમયે 
એવું કહેવામાં આવે છે કે અમુક તમુક વ્યક્તિએ ઈશ્વરનો સાક્ષાત્કાર કર્યો અથવા 
તેણે પરમપદ પ્રામ કર્યું. આવા દાવાઓ જાણીબૂઝીને કરવામાં આવેલા ખોટા 
દાવા છે, એવું કદાચ ન હોય, કોઈપણ બક્ત ભક્તિ, ત્યાગ અથવા પરમતત્તનું 
જ્ઞાન પ્રામ કરીને ઈશ્વર સાથે તાદાત્મ્ય સાધવાનો પ્રયાસ કરે છે, ત્યારે તે ખરેખર 
શું સિધ્ધ કરવા તાકે છે, એ ચોક્કસપાણે જાણતો નથી. ઈશ્વર નિરાકાર છે, તેને 
રંગ નથી, રૂપ નથી કે એવાં બીજાં લક્ષણો તે ધરાવતો નથી, એમ કહેવાય છે. 
પરિણામે, જે કોઈ માણસ ઈશ્વર કે જેનું વર્ણન આપણે કરી શકતા નથી, તેને 
પામવા માટે વર્ષો સુધી તન્મય થઈને ભક્તિ કરે, એ અમુક પ્રકારનો માનસિક 
અનુભવ કરે, જેને એ ઈશ્વરનો સાક્ષાત્કાર' ષયો, એવું કહેતો હોય. આમ, 
“ઈશ્વરનો સાક્ષાત્કાર' અથવા “ઈશ્વર સાથે તાદાત્મ્ય ભાવ' એ સ્વયસૂચન વશતા 
અમવા સ્વયંસંમોહનનું પરિણામ હોઈ શકે. જે હોય તે, “ઈશ્વરનો સાક્ષાત્કાર' 
અથવા “ઈશ્વર સાથે તાદાત્મ્ય અનુભવ્યાનો દાવો કરતા લોકોએ આ જગતને વધુ 
સારુ કરવા, તેને સુધારવા માટે ઝાઝું કર્યું હોય, એવું જોવા મળતું નથી. 

- પ્રકૃતિ અને ઈશ્વર વચ્ચે સ્પીનોઝાએ કશો ભેદ પાડ્યો નથી. એની દષ્ટિએ 
પ્રકૃતિ અને ઈશ્વર બંને એક જ છે. આવા પ્રકૃતિઈશ્વરવાદને કેટલીક વખત 
અવળા ભૌતિકવાદ તરીકે પણ વર્ણવવામાં આવે છે. ખરેખર તો, બત્રે વચ્ચે 
તાત્વિક તફાવત છે. પ્રકૃતિ અને ઈશ્વર બત્રે અભિત્ર છે, એટલું « નહીં, આ 
રેવ-પ્રકૃતિ (ગોડ-નેચર)નો પોતાનો આગવો વેતુ છે. આવા આગવા પ્રયોજનની 
ધારણા એ અૈતિક પ્રકૃતિવાદ સાથે સુસંગત નથી. આપણે જગતમાં જે યાતના 
અને કુરતા જોઈએ છીએ, એ જોયા પછી અસ્તિત્વનો કોઈ દેવી હેતુ હોય એમ 
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માનવું શક્ય નથી. જગતમાં આપાગે માત્ર એક # હેતુ જોઈ શકીએ અને તે 
મનુષ્યો સહિત તમામ જીવશાસ્્રીય અસ્તિત્વના સંઘર્ષમય ઉદ્દેશ્યોનો કુલ સરવાળો. 

અદ્વૈતિક પ્રકૃતિવાદ અસ્તિત્વનો જે કોયડો છે, તે ઉકેલવામાં મદદરૂપ ન 
થાય એમ બને. પણ ભૂતકાળમાં ડોકિયું કરીને વિશ્વ જે જુદા જુદ્ય તબકકાઓમાંથી 
પસાર થઈને હાલની અવસ્થાએ પહોચ્યું છે, તે જાણવામાં આપણને મદદરૂપ 
થઈ શકે. વર્તમાનની સમજણ મેળવવામાં તે આપણને મદદરૂપ થઈ શકે જેથી 
વધુ સારા ભાવિ માટે આપણે મષામણ કરી શકીએ. 
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મનુષ્ય, કુદરતનો ભાગ છે 


_ _નનુખજાતિ સહિત સમગ્ર સજીવ સૃષ્ટિનો આરંભ નિર્જીવ પદાર્ષમાંથી ષયો 
છે, એ અૈતિક પ્રકૃતિવાદમાં અભિપ્રેત છે. આધુનિક વિજ્ઞાને પાગ આ અનુમાનને 
ઠીક ઠીક પ્રમાણમાં સમર્થન આપ્યું છે. 


જીવનનો આરંભ 


વૈજ્ઞાનિકોએ આપાણો પૃથ્વી ગ્રહ આશરે પ અબજ વર્ષ જનો છે, એવો 
અડસક્રો કાઢ્યો છે. અશ્મીભૂત પદાથોના અભ્યાસ પરથી એવું પાગ તારાગ 
કાઢવામાં આવ્યું છે પૃથ્વી પર જીવન છેબ્રા એક અબજ વર્ષથી અસ્તિત્વમાં છે. 
એનો અર્ષ એ થયો કે પૃથ્વી પર જીવનનો આરંભ થતાં લગભગ ૪ અબજ વર્ષ 
લાગ્યાં. ૧-૨ કે 

પૃથ્વીના ઈતિહાસના આરંભિક તબક્કામાં જે પરિસ્થિતિ પ્રવર્તતી હતી, 
જેમાંથી જીવનના અંકુરો ફટયાં, તે વિષે સ્વીકારી શકાય તેવી સિધ્ધાંતકલ્પના 
વૈજ્ઞાનિકોએ રજ્‌ કરી છે. ઘણી બધી બાબતોમાં ત્યારની પૃથ્વી આજની પૃથ્વી 
કરતાં ઘણી જુદી હતી. પ્રથમ તો પૃથ્વીની આજુ બાજનું વાતાવરાગ 
ઓક્સીજનરહિત હતું. હાઈડ્રોજન, એમોનિયા અને મિષેલયુક્ત એ વાતાવરણ 


૧. જીવનના આરંભ વિષે આ અને ઠવૅ પછી જે ઠકીક્તો જણાવવામાં 
આવી છે તે “એડવેન્ચર્સ ઓફ માઈન્ડ* પુસ્તકમાં પ્રો. અર્લ એ ઇઘાન્સના 
લેખ “હાઉ લાઈફ બિગેન''માંથી લેવામાં આવી છે, પુસ્તકના સંપાદકો છે 
રિચાર્ડ થલ્સેન અને જહોન ડોબલર, પ્રકાશક છે, વીન્ટાજ. 

૨. અશ્મીભૂત પદાથા વિષ તાજેતરમાં થયેલી શોધખાળ જીવનના 
આરંભનો સમય થોડો પાછળ મૂકે છે. હવે એવું જણાય છે કે પૃથ્વી પર 
જીવનની ઉત્કાંતિને આપણે ધારીએ છીએ એના કરતાં વધુ લાંબો સમય 
ગયો છે. પાગ એનાથી આપણી દલીલમાં કોઈ ફરક પડતો નથી. ચર્ચા માટે 
જુઓ “ધ ઇડોનોમિસ્ટ', લંડન, છ-૧૩ માર્ચ ૧૯૮૧, પૃ. ૯૪. 


મનુષ્ય, કુલ્તનો ભાગ છે ૩૩ 


હતું. આજે ઘાણા મોટા પ્રમાણમાં ઓક્સીજન વાતાવરણમાં છે જ પૃથ્વી 
સપાટીથી ર૦ માઈલ ઊંચે ઓઝોનના એક પડની રચના કરે છં. અને આ 
ઓઝોનનું પડ સૂર્યના ઘાતક એવા અલ્ટ્રાવાયોલેટ વિકિરાગોથી પૃથ્વીનું રશ્ઞાગ કરે 
છે. અત્યંત પ્રાચીન સમયમાં ઓઝોનનું પડ ન હતું તેથી પૃથ્વી પર સૂર્યના 
અલ્ટ્રાવાયોલેટ વિકિરાણો સીધાં જ તેમની પૂરેપૂરી શક્તિથી પડતાં હતાં, ઉપરાંત, 
એ વખતે પૃથ્વીનું ઉષગતામાન પણ અત્યંત ગરમ હતું, અને દરિયાનાં પાણી 
પણ ગરમ હતાં. વૈજ્ઞાનિકો જાગાવે છે કે આ પરિસ્થિતિઓને કારાણે અમુક 
પ્રકારના જટિલ કાર્બનના અણુઓ પેદ્ય ષયા, જેમને આપાણે જીવનનાં પુરોગામી 
તત્ત્વો ગણી શકીએ. 

તાજેતરમાં, પૃથ્વીના ઈતિહાસના આરંભિક યુગોમાં જે સ્થિતિઓ પ્રવર્તતી 
હતી, તેવી «/ સ્થિતિઓ પ્રયોગશાળાઓમાં પેદા કરવાના ઘાણા પ્રયોગો કરવામાં 
આવ્યા છે, અને એ પ્રયોગોએ ઉપર «જણાવેલી સિધ્ધાંત કલ્પનાને સમર્ષન 
આપ્યું છે. દાખલા તરીકે શિકાગો યુનિવર્સિટીના બે રસાયાણ શાસ્્રીઓ સ્ટેન્લી 
મીંલર અને હેચેલ્ડ ઉરેએ હાઈડ્રોજન, મિથેલ, એમોનિયા તથા પાણીના મિશ્રણને 
સતત વિદ્યુત ભાર હેઠળ મૂક્યું. પરિણામે એવા જે સંકુલ કાર્બન અણુઓ પેદા 
થયા જ/ જીવંત પદાર્થના પરમાણુઓના પુરોગામી માનવામાં આવે છે. 

આ સંકુલ કાર્બન અણુઓનું જીવંત પદાયમિં રૂપાંતર એક બીજી પ્રક્રિયા 
દ્વારા થયું હોય એવું લાગે છે. આ પ્રક્રિયાને આપણે “ઓટો કેટાલિસિસ' તરીકે 
ઓળખી શકીએ. એમાં પરમાણુઓ પોતાનું જ પુન:ઉત્પાદન કરતા હોય છે. 
આજુ બાજના રાસાયણિક પદાથોનિ તેમના જેવા જ પદાધોનિં નિર્માણ કરવામાં 
તેઓ સહાય કરતા હોય છે. પદાષની સ્વયંવૃધ્ધિની પ્રક્રિયામાં તે ઉત્પ્રેરકની 
ભૂમિકા ભજવતા હોય છે. આ સ્વયંપુનર્નિમિત પરમાણુઓમાંથી જીવન ઉત્પત્ર 
થયું હોવાનું મનાય છે. * 

નિર્જીવ પદાર્થમાંથી સજીવ સૃષ્ટિના સર્જનને સહાયરૂપ સ્થિતિઓનું અસ્તિત્વ 
કયારનુંય લોપ પામ્યું છે. આમાં સૌષી મહત્વનું પરિબળ પૃથ્વીના વાતાવરણમાં 


૩, આ પરમાણુઓને ડીએનએ કહેવામાં આવે છે. દરેક ડીએનઝે શરીર 


“કેવી રીતે રચવું, તેની સૂચનાઓ રહેલી હોય છે, જુઓ, “સેલ્ફીશ જીન', 


શિચાર્ડ ડૉકિન્સ ઓક્સફર્ડ યુનિ. પ્રેસ', ૧૯૦૮, પૃ. ૨૨-૨૫ 


૭૮ રેડિકલ ક્રુમેનિઝમ, 


ઓક્સીજ્નનો સતત થતો ગયેલો વધારો છે. વનસ્પતિ-સૃષ્ટિનાં અનેક સ્વરૂપોમાં 
કલોરોફિલનો જે વધારો થયો, એને કારાણે આમ થઈ શક્યું છે. વનસ્પતિમાં 
રહેલ લીલું કલોરોફિલ પાણીના અણુઓમાંથી ઓક્સીજન છૂટો પાડવા માટે 
સૂર્યપ્રકાશનો ઉપયોગ કરે છે. આ રીતે છૂટો પડેલ ઓક્સીજન પૃથ્વીના 
વાતાવરણમાં સંઘરાતો ગયો છે અને પૃથ્વીથી ઊંચે ઓઝોનનું પડ રચવામાં તેણે. 
કિંમતી મદદ કરી છે. અને આ ઓઝોન પડે સૂર્યના અલ્ટ્રાવાયોલેટ કીરણો સામે 
પૃષ્વીને રક્ષણ પૂડું પાડ્યું છે. પોતાના શ્વાસમાં ઓક્સીજન લેતાં પ્રાણીઓ આ 
પરિસ્થિતિમાં ઉદ્ભવ્યાં અને વિકસતાં ગયા, અને સાથે સાથે નિર્જીવમાંથી સજીવ 
પેદા કરવાની જે સ્થિતિઓ હતી તેમનો અંત આવતો ગયો. હવે પછી, 
પ્રયોગશાળામાં આપાણે પ્રયોગો કરીને નિર્જીવમાંથી સજીવને પેદા કરીએ એ 
સિવાય સજીવમાંષી %/ સજીવ પેદા થઈ શકે એ સ્થિતિ સ્થપાઈ ચૂકી છે. 


જીવશાસ્તીય ઉત્ક્રાંતિ 


આ રીતે નિર્જીવમાંથી સજીવનો આરંભ થયા બાદ, ત્યાર પછી વિવિધ 
જાતિઓ, ઉપજતિઓ અને ઉપ-ઉપ જાતિઓમાં કેવી રીતે આગળ વિકાસ થતો 
ગયો, તેની સમજૂતી આપણે જીવશાસ્રીય ઉત્કાંતિના સિધ્ધાંતમાં પર્યાપ્રપાગે 
પ્રામ થાય છે. આ સિધ્ધાંતના મુખ્ય મુદાઓ ૧૮૫૯માં પ્રકાશિત થયેલ ચાર્લ્સ 
ડાર્વિનના પુસ્તક '' ધ ઓરિન્ઝિન ઓફ સ્પિશીઝ''માં આપણને જોવા મળે છે. 
પુષ્કળ માહિતી અને અકાટ્ષ પુરાવાના આધારે ડાર્વિને એ સાબિત કરવાનો 
પ્રયાસ કર્યો કૈ વનસ્પતિ અને પ્રાણીઓની જે વિવિધતા આજે આપણને જોવા 
મળે છે એ પ્રકૃતિની પસંદગીનું પરિણામ છે. જીવનનાં તમામ સ્વરૂપો 
અસ્તિત્વના સંઘર્ષમાં રોકાયેલા છે અને જે સ્વરૂપો તેમનાં વાતાવરણો સાથે 
અનુકૂલન સાધી શક્યા, તે જ ટકી શકયાં છે. ઝં 

હાલ હયાત એવાં જીવનનાં વિવિધ સ્વરૂપો અસ્તિત્વના સંઘર્ષમાં કેવી રીતે 
ટક્યાં, એ ડાર્વિને દર્શાભું ખટું પણ જીવનનો પ્રસાર જુદયં જુદાં સ્વરૂપોમાં શાથી 
મષયો, જેથી તેમાનાં કેટલાક જ ટકે અને બીજા નાશ પામે, એનો પૂરતો ખુલાસો 
ડાર્વિને આપ્યો નથી. એવું કહેવાય છે કે ડાર્વિને સજીવોની જુદી જુદી જતિઓનું 
અસ્તિત્વ કેવી રીતે ટક્યું' એનો ખુલાસો આપ્યો છે, પાણ આ વિવિધ જાતિઓ 
અને ઉપજાતિઓનું ''આગમન'”' કેવી રીતે થયું એનો ખુલાસો આપ્યો નથી. 





મનુષ્ય, કુદરતનો ભાગ છે જક 


એની સમજૂતી આપણને લગભગ ડાર્વિનના સમકાલીન મૅન્ડેલે આપેલા 
આનુવંશિક્ના અને બિત્રતાના નિયમોમાંથી મળે છે. ન્મારે ડાર્વિન એનું 
જગપ્રસિધ્ધ પુસ્તક લખતો હતો ત્યારે મૅન્ડેલ વનસ્પતિઉછેરના વિવિધ પ્રયોગો 
કરતો હતો. અને આ પ્રયોગમાંષી તેણે આ સિધ્ધાંતો તારવા હતા. મૅન્ડેલ 
પછીના વૈજ્ઞાનિકોએ કરેલી શોધખોળોએ દર્શાવ્યું છે કૈ અત્યંત સૂક્ષ્મ દોરી જેવા 
માળખા, જેને બીજાણુ (કોમોઝોમ્સ) કહેવામાં આવે છે, તેમના દ્વારા આનુવંશિક 
લાક્ષણિકતાઓનું વહન થાય છે. આવાં બીજાણુંઓ દરેક છોડ અને પ્રાણીના 
શરીરના દરેક કોષમાં હોય છે, દરેક બીજાણુમાં જનીનતત્વો હોય છે. આ 
જનીનતત્વ એક કે એક કરતાં વધુ નિથિત આનુવંશિક લક્ષણોનું વાહક છે. 
અમુક ચોક્કસ બીજાણુમાંનું ચોક્કસ જમીનતત્વ કયું આનુવંશિક લક્ષણનું વાહક 
છે, તે શોધી કાઢવામાં વૈજ્ઞાનિકોને સફળતા મળી છે. ઉચ્ચતર વનસ્પતિ અને 
પ્રાણીઓમાંના શરીર કોષોમાં નિશ્ચિત સંખ્યામાં બીજાણુઓની જોડી હોય છે, 
જેમકે મનુષ્ય શરીરના કોષોમાં બીજાણુઓની ૨૩ જોડીઓ આવેલી હોય છે. 
બીજાણુંઓ અને «નીન તત્વોનાં બંધારણમાં ફેરફારો થવાને કારણે જુદા 
જુદા પ્રકારની જાતિઓ અને ઉપજતિઓમાં જીવનનો પ્રસાર થયો છે, એ હવે 
સ્થાપિત થઈ ચૂક્યું છે. આ ફેરફારોને સંમિશ્રણ કહેવામાં આવે છે. કોઈક 
જાતિના «/નીન બંધારાણમાં થતા આવા સંમિશ્રણો અનેક કારણોસર થતાં હોય 
છે. પણ એમાં ત્રણ કારણો મુખ્ય છં. વિકિરણ, રાસાયણિક પદાર્થો અને 
અરસપરસ ફલન. આવાં તો અનેક સંમિશ્રણો થાય છે, જેમાંથી કોઈ એક તેના 
કુદરતી વાતાવરણ સાથે અનુકૂલન સાધવામાં સફળ થાય અને તે અમુક જાતિનું 
સ્થાપક બને. 
વનસ્પતિ અને પ્રાણીજગત એ વાતાવરણ સાથે અદ્ભૂત રીતે અનુકૂલન 
સાધતું હોય છે, એમાંથી આખરે એક જ જાતિ ટકવામાં સફળ થાય છે, કેટલાંક 
પખીતી રીતે સાવ નબળાં, અરક્ષિત પ્રાણીઓ અમુક પ્રકારની નકલખોરી અથવા 
આબેહૂબ બીજાં પ્રાણીઓ જેવું બોલવાની નકલ કરીને પોતાનું રક્ષણ કરી 
લેતાં હોય છે. પ્નૂબ ચતુરાઈપૂર્વક પ્રયોજાયેલા લાગતાં આ અનુકૂલનો લાખો વર્ષો 
ચાલેલી સંમિશ્રણ પ્રેરિત પ્રસારણ અને 'શક્તિથાળી હોય તે જ ટકે' એવી 
કુદરતી પ્રક્રિયાનું પરિણામ છે, એમ કહેવામાં અતિશયોક્તિ નથી. જીવશાસ્રીય 
ઉત્કાંતિના આટલા લાંબા ગાળા દરમિયાન કોણ જાણે કેટલાંય ફેરફારો-સંમિશ્રણો 


સજ રેડ હ્રુમેનિઝમ 


થયાં હશે પણ એમાંથી અમુક જ વનસ્પતિ અને પ્રાણીઓની જાતિઓ ટકી છે. 
જદ જદા યુગો દરમિયાન જીવનનાં અગણિત સ્વરૂપો ઉદ્ભવ્યાં હશે, વિકસ્યાં 
હશે પાગ તેમાંથી કુદરતી પસંદગીની આંધળી પ્રક્રિયામાં અમુક «7 ટકવા શક્તિમાન 
થયાં હશે. 

વનસ્પતિ અને પ્રાણીજગતમાં જોવા મળતાં વિવિધ પ્રકારના સજીવ 
સ્વરૂપો અનુકૂલનની અદ્ભૂત પ્રક્રિયામાંથી પસાર થઈને ટક્યાં છે, એ વિષે 
વૈજ્ઞાનિકોએ ઘાણી શોધખોળો કરી છે, પણ ફેરફારો અને કુદરતી પસંદગી એ જ 
પ્રક્રિયા થકી પ્રાણીઓમાં ઈન્દ્રિયો જેવી કે કાન, આંખો વગેરે તથા આ ઈન્દ્રિયોએ 
પહોંચાડેલી છાપોનું સંકલન કરનાર મગજની રચના થઈ હશે એ પ્રત્યે જેટલું. 
સંશોધન થવું જોઈએ, એટલું થયું હોય એમ લાગતું નથી. વનસ્પતિથી પ્રાણીઓ 
એ બાબતે જદા પડે છે કે તેઓ સ્વૈચ્છિક રીતે એક સ્થળેથી બીજા સ્થળે હેરફેર 
કરી શકે છં, જોવા માટે અને શું જોયું તે સમજવા માટેનું કશું સાધન જો પ્રાણી 
પાસે ન હોત તો પ્રાણીઓની જાતિઓ જ ટકી શકી ન હોત, એ સમજાય તેમ 
છે. આ વેરફેર કરવાની શક્તિ જે પ્રાણીઓ નહીં વિકસાવી શકયા હોય તેમનો 
નાશ થયો હોવો જોઈએ, આંખ અને તેને આનુષંગિક મગજની શક્તિ એ 
જાતિઓના અસ્તિત્વ માટે મહત્વની છે. આ “ બાબત આપણી બીજી બધી 
ઈન્દ્રિયો - કાન, નાક, સ્વાદ, સ્પર્શ, ગંધ વગેરેને લાગુ પડે છે. ઉપરાંત ખોરાક 
પચાવવા માટે શરીરનાં જે અંગો છે, તેને પણ આ લાગુ પડે છે. 

ઉપરાંત, આજે «ગતમાં આપાણે જે જાવન જોઈએ છીંએ તે વૃધ્ધિ વિના 
ટકી શક્યું ન હોત. ઉચ્ચતર પ્રાણીઓમાં વૃધ્ધિ પ્રજનનનું સ્વરૂપ ધારાગ કરે છે. 
અને તેથી ઉચ્ચતર પ્રાણીઓમાં જાતીયવૃતિનું મહત્વ અત્યંત છે. ખોરાક અને 
જાતીયવૃતિ એ બત્રે પ્રાણી જગતની મુખ્ય સહજવૃતિઓ ગાણાય છે અને તે 
અસ્તિત્વ ટકાવી રાખવાની જે પ્રાથમિક ઝંખના છે, તેની સાથે સીધી રીતે 
સંકળાયેલી છે. 


મનુષ્ય, ઉત્ક્રાંતિનું પરિણામ 


મનુષ્ય જાતિ એ જીવશાસ્ીય ઉત્કરાંતિની પ્રક્રિયામાં પ્રાણીજાતિઓમાંની 
એક જાતિ તરીકે ઉદ્ભવી છે, એ વિષે ભાગ્યે ૪ બેમત હોઈ શકે. મનુષ્ય જાતિ 
બીજી પ્રાણીજાતિઓથી જદી પડે છે, મુખ્યત્વે બે કારાગોસર: એક તો, તેમના 


મનુષ્ય, કુદરતનો ભાગ છે / 





શરીરના વજનના પ્રમાણમાં મનુષ્યોનું મગજ વધુ વજનદાર છે. બીજા 
પ્રાણીઓમાં એમ નથી. બીજું કારણ, મનુષ્યોની વિચાર કરવાની શક્તિ અત્યંત 
વિકસિત છે. આમ છતાં, તેઓ જીવશાસ્ત્રીય જગતના ભાગરૂપ છે, તેમાં કોઈ 
શંકા નથી. ---૪ 
“ધ ઓરિજિન ઓફ સ્પિશીઝ'' પુસ્તકના પ્રકાશન બાદ ચાર્લ્સ ડાર્વિન 
૧૯૭૧માં પોતાનું બીજું મોટું પુસ્તક પ્રકાશિત કર્યું તેનું નામ હતું, ' ધ ડિસેન્ટ 
ઓફ મેન'' પુસ્તકના અંતે પોતાના તારણોને સંક્ષેપમાં મૂકતા ડાર્વિન લખે છે: 
“અહી જે મુખ્ય તારા પર આપણે આવીએ છીએ અને બીજા 
પ્રકૃતિવાદીઓ, જેઓ યોગ્ય તારણ પર આવવા શક્તિમાન છે, તેઓ પાણ માને 
છે કે મનુષ્ય કોઈ બીજા ઓછા સંગઠિત સ્વરૂપમાંથ્ી ઊતરી આવો છે. જે 
પાયાઓ પર આ તારણ આધારિત છે, તે કદાપિ હલાવી શકાય તેવા નથી. 
મનુષ્ય અને બીજા પ્રાણીઓના ગર્ભ કાલીન વિકાસમાં ખૂબ જ નિકટનું સામ્ય 
છે. ઉપરાંત, તેના માળખા અને બંધારણના અસંખ્ય બિન 1 પણ નિકટનું 
સામ્ય છે.'' વુ 
માણસના ગર્ભ અને કૂતરાના ગર્ભ વચ્ચે જે નિકટનું સામ્ય છે, તેનો 
ડાર્વિન ઉલ્રેખખ કરે છે. મનુષ્યની ખોપરી, તેનાં વિવિધ અંગ-ઉપાંગો અને તેનો 
આખો ઢાંચો એ અન્ય સસ્તન પ્રાગીઓ જ્યારે ગર્ભાવસ્થમાં હોય છે, તેના 
જેવાં જ હોય છે. ઉપરાંત બીજી અસંખ્ય બાબતોમાં મનુષ્ય બીજા સસ્તન 
પ્રાણીઓ જેવો જ છે. એ બધા પરથી ડાર્વિન એ તારણ પર આવે છે કે 
“મનુષ્ય સમાન પુરોગામીમાંથી ઉદભવેલા અન્ય સસ્તન પ્રાણીઓનો સહોદર 
છે.” ૪ 
વનસ્પતિમાં જોવા મળતા લીલા રંગના ક્લોરોફિલ અને મનુષ્યના લોહીમાં 
રહેલ લાલ વેમોગ્લોબિનમાં પણ આશ્ર્યકારક સામ્ય જોવા મળે છે. તેઓ 
“શસાયણિક પિત્રાઈઓ'' તરીકે ઓળખાય છે. આ સામ્ય મનુ અને વનસ્પતિ 
એક જ/ વારસાના સહિયારા વારસદારો છે, એ સ્થાપિત કરે છે. ૫ 





૪. ચાર્લ્સ ડાર્વિન, “ઘ ડિસેન્ટ ઓફ મેન”, બ્રિટાનિકા ગ્રેટ બુડ્સ, વૉ. ૪૯, 
પૃ. પ૯૦ 
૫. પ્રૉ. અર્લ એ. ઇયાન્સ, “હાઉ લાઈફ બિગેન'', અગાઉ ઉધ્ેખત 





૯૨ રરિકલ હ્રુમેનિઝમ 


મનુષ્ય કુદરતનો એક ભાગ છે એ હકીકત રેડિકલ હ્યુમેનિઝમ માટે પાયાનું 
મહત્વ ધરાવે છે. કારણ કે એનાથી આપણે મનુષ્ય સ્વભાવને સમજવામાં 
વૈજ્ઞાનિક અભિગમનો આશરો લઈ શકીએ છીએ. મનુષ્યની જીવશાસ્ત્રીય 
ઉત્કરાંતિની પથ્ાદ્ભૂમિકામાં આપણે મનુષ્યના માનસમાં શું મૂળભૂત, પાયાનું છે 
અને શું મુલ્ક, સપાટી પરનું છે, એ સમજી શકીએ છીએ. આમ આપણે 
મનુષ્યની સ્વતંત્રતાની ઝંખના, સત્ય માટેની તેની શોધ, તેની બૌધ્ધિકતા, તેની 
સામાજિક અને સમાજ વિરોધી લાગણીઓ, તેની અંતર્નિકા, તેની નીતિભાવના 
વગેરેના સ્રોત કયાં છે, તેની ખોજ આદરી શકીએ, એની આ વિશેષતાઓનું 
સ્વરૂપ શું છે, તેનું વિશ્લેષણ કરી શકીએ. જીવશાસ્ત્રીય ઉત્ક્રાંતિનો ઈતિહાસ, 
અને તેમાં મનુષ્યનું સ્થાન એ બેની સમજણથી માનવપ્રગતિનો કોઈ વધુ મજબૂત 
અને ટકાઉ ખ્યાલ આપણે વિકસાવી શકીએ. 

આપણે એની નોધ લેવી જરૂરી છે કૅ મનુષ્યના જીવશાસ્્રીય ઉદ્વિકાસે 
ભાષાના વિકાસ, જ્ઞાનની વૃધ્ધિ અને વ્યક્તિ પર વધતો જતો સમાજનો પ્રભાવ 
આ બધાંને કારાણે જુદો જ વળાંક લીધો છે. વાતાવરણને અનુકૂળ થવાને બદલે 
મનુષ્ય પોતાની જરૂરિયાતને અનુકૂળ વાતાવરણ બનાવતો થયો છે. એની 
જાવશાસ્રીય ઉત્ક્રાંતિ એ હવે કુદરતી પસંદગીની આંધળી પ્રક્રિયા પર અવલંબિત 
નથી. તેણે રચેલ સમાન અને તેનો સાંસ્કૃતિક વારસો એ હવે મનુષ્યના વિકાસને 
પ્રભાવિત કરે છે. એની ઉત્ક્રાંતિ હવે જનીનતત્વોને આભારી રહી નથી, પણ 
જુલિયન કસલેના શબ્દોમાં કહીએ તો તે “'મનો-સામાજિક'' અથવા વે્ડીંગ્ટનના 
શબ્દોમાં “'સામાજિક-જનીનીય'' (''સોશિયો-જીનેટિક'')ને આભારી બની 
છેં'' ૬ આ હકીકત મનુષ્ય સ્વભાવને સમજવામાં ઘણી અગત્ય ધરાવે છે. 


શરીર અને આત્મા 


શરીર અને આત્મા વચ્ચેની ધારી લીધેલ વૈત-અવસ્થા એ પદાર્થ અને 
ચેતના વચ્ચેની ધારી લીધેલ હેત અવસ્થાનું જાણે કે પ્રતિબિંબ છે. વિજ્ઞાન 
આ ધારણાને સમર્થન આપતું અથી. વિજ્ઞાનની સાબિતી સંપૂર્ણપણે તેની વિરોધી 
છે. 


૬. જુઓ વેડીઝ્ટનનો લેખ, '*ધ હ્યુમન એનિમલ'', “ઘ હ્યુમેનિસ્ટ ફેમ” 
પુસ્તકમાં (સંપાદન - જીલિયન ઠફ્સલે) 








મનુષ્ય, કુદરતનો ભાગ છે. ન) 


મનુષ્યના આત્માને મનુષ્યના શરીરથી જુદો પાડવાનો દરેક પ્રયાસ નિષ્ફળ 
ગયો છે. એથી ઊલટું, એવું જોવા મળ્યું છે કે જે આપાણે આપણા શરીરમાં 
કોઈક સુધારાગા કરીએ તો આપણા માનસિક ગુણધર્મોમાં પણ ફેરફાર કરી 
શકીએ છીએ. માણસનું મન એ તેના મગજની કામગીરીનું ફરજંદ છે અને 
મગજ એ તો માણસના શરીરનો «/ ભાગ છે. તેથી કરીને મન શરીરને પ્રભાવિત 
કરેં છે અને શરીર મનને કેટલીક દવાઓ ઠીક ઠીક પ્રમાણમાં મનુષ્યના માનસિક 
ગુણધમોનિ એવું અસર કરે છે, એ આપણે જાણીએ છીએ. 

માનવ શરીર, એ બીજા કોઈ પણ પ્રાણીના શરીરની જેમ જ એક ફલિત 
કોષમાંથી વિક્સ્યુ છે. શરીરની વૃધ્ધિ દરમિયાન જુદા જુદા સમયે રચાયેલા કોષોનું 
સ્થાન બીજા કોયો વૈતા રહે છે. કોષોમાં થતાં પરિવર્તનો છતાં જક્તિત્વની 
સભાનતા જળવાઈ રહે છે કારણ કે માનસિક કાર્યો અને શક્તિઓની ફેરબદલ 
જૂના કોપોમાંથી નવા કોષોમાં થતી રહે છે. માનવદેહના કોધોનું એવું કોઈ કાયમી 
માળખું અથવા રચના નથી, જેને આપાગે અવિકારી આત્મા એવું નામ આપી 
શકીએ. જેને આપણે સ્મૃતિ કહીએ છીએ એ પણ મગજના કોષોમાં રહેલી 
અગણિત વિલ્યુત-સરકીટોથી વિશેષ નથી. મગજના બંધારણના અભ્યાસથી 
એવું માલુમ પડ્યું છે કે જુદાં જુદાં માનસિક કાયો અને શક્તિઓ એ મગજના 
જઘાં જુદાં કેન્દ્રોમાં રહેલાં છે. આત્મા મનથી અલગ, આગવું અસ્તિત્વ ધરાવે 
છે, એવી ધારણાને કોઈ આધાર છે જ નહીં. દેહના મૃત્યુ સાથે મન પણ નાશ 
પામે છે અને ત્યાર પછી કોઈ ચેતનાનું અસ્તિત્વ રહેતું નથી. 

વૈજ્ઞાનિક પુરાવાના સદંતર અભાવ છતાં આત્માના અલગ અસ્તિત્વમાં 
શ્રધ્ધા ટકી રહી છે એનું કારાગ આપણું અસ્તિત્વ ચાલુ રહે એવી આપણી ગાઢ 
ઈચ્છા છે. એ જ રીતે આપણા પ્રિયજનોની પાણ એવી જ ઈચ્છા છે કે મર્યા 
પછી પણ આપણું અસ્તિત્વ ચાલુ રહે. આત્માની અમરતાની પારંપરિક કધ્ધાને 
આપણે વળગી રહીએ છીએ, કારણ કે શરીરના મૃત્યુની સાથે આપાણું વ્યક્તિત્વ 
પણ અદશ્ય થઈ જાય છે, એ સત્યનો સામનો કરવાની આપણી ઈચ્છા નથી, 

શરીર અને આત્મા અલગ અલગ છે, એવી ધારાણશા આમ તો બહુ 
હાનિકારક ન ગણાય, જો એ આપણો માત્ર ઈચ્છાવિચાર જ હોય. આપણા 
મૃત્યુ પછી પણ આપણેઃઆત્મા' સ્વરૂપે જીવીએ છીએ, એવાં મનમનામણાની 
એ વાત હોત તો બહુ હાનિકારક ન ગણાય. પણ એમાં હાનિકારક પરિણામો 





«૪ રે0કલ લ્રુમેનિઝમ 


વ્યક્તિ અને સમાજ બત્રે માટે આવે છે. કારણ વ્યક્તિ પોતાના આત્માના 
ઉધ્ધાર અથવા “ઉત્રતિ' માટે અતિશય સંયમ પાળવા, “બ્રહ્મચર્યનું પાલન કરવા, 
આત્મનિષેધની અરે, આત્મપીડનની અનેક પધ્ધતિઓનું આચરણ કરવા પ્રેરાય 
છે. આવા આચારો અવૈજ્ઞાનિક અને બિનતંદુરસ્ત છે, એટલું «/ નહીં, વ્યક્તિની 
કલ્તી જીવ શાસ્ત્રીય ઈચ્છાઓની વિડુધ્ધ પણ છે. ખરેખર તો ભક્તિએ બુધ્ધિનિક 
સમતોલ જીવન જીવવાની જરૂર છે, નહીં કે આત્માના મોક્ષ માટે શરીરને સજા 
કરવાની. 

શરીર અને આત્મા અલગ છે, એવી ધારણાનાં જે સામા*ક પરિણામો 
આવે છે, તે તો વધારે હાનિકારક છે. હિન્દુઓમાં કર્મ અને પુર્નનન્મના 
સિધ્ધાંતમાં જે થધ્ધા જેવા મળે છે, તે શરીર અને આત્માની અલગતા સાથે 
અને આત્માની અમરતા સાથે તાર્કિક રીતે જોડાયેલ છે. કર્મનો સિધ્ધાંત જણાવે 
છે કે આ જન્મમાં વ્યક્તિને જે ભોગવવું પડે છે, તે તેના ગયા જન્મમાં કરેલ 
પાપનું ફળ છે. તેની આ માન્યતા, આ જન્મમાં વ્યક્તિ જે સામાજિક કરતા, 
શોષણ અને દમનનો ભોગ બને છે, તેની સાથે સમાધાન કરી લેવા તેને લલચાવે 
છે. કર્મનો સિધ્ધાંત પ્રવર્તમાન સામાનત્ક-આર્થિક અન્યાયનો બચાવ કરવાનું 
મહત્વનું હાથવગું સાધન પૂડું પાડે છે. 

ભારતમાં અને ત્રીજા વિશ્વના બીજા દેશોમાં જે વસ્તી વિસ્ફોટ થઈ રહ્યો 
છે, તેનો ખુલાશો આ પુનર્જન્મમાં માનનારા કધ્ધાળુઓ કેવી રીતે આપે છે, 
એ જાણવું રસપ્રદ થઈ પડશે. વસતી વધારા પાછળનો પાર્ષિવ ખુલાસો તો એ 
છે કે તાજેતરમાં મેડિકલ સાયન્સમાં જે પ્રગતિ ષઈ, એથી આ દેશોના મૃત્યુદરમાં 
ઘટાડો થયો, «ભારે «/ન્મદર લગભગ જેટલો હતો તેટલો જ રહ્યો. આ બધાંને 
કારાણે આ દેશોમાં તાજેતરનાં વર્ષોમાં વસતીનો ઘણો વધારો થયો, એમ સામાન્ય 
રીતે ખુલાસો આપવામાં આવે છે. પણ આત્માના અસ્તિત્વમાં અને પુર્ન/ન્મમાં 
શ્રધ્ધા રાખનારે વધારાનાં શરીરોમાં સ્થાન મેળવવા માટે વધારાના આત્માઓએ 
અસ્તિત્વમાં કેમ આવવું પડ્યું, એનો કોઈ ખુલાસો તો આપવો પડે. શું મનુષ્યથી 
ઉતરતી કોટિના જીવો ઘણી મોટી સંખ્યામાં મૃત્યુ પામી રહ્યાં છે, કે જેથી તેમના 
આત્માઓ વધતી જતી મનુષ્યોની સંખ્યામાં પ્રવેશ મેળવી રહ્યાં છે? અને આ 
ઉતરતી કોટિનાં જીવોએ એવાં તો કયાં પુણ્યકર્મો કર્યા છે કે તેમને મનુષ્ય અવતારમાં 
ઉન્રતિ મળે છે? કે પછી ત્રીજી દુનિયામાં વસતા મોટા ભાગના લોકો, જે અર્ધ- 


મનુષ્ય, કુદરતનો ભાગ છે ૮૫ 


ભૂખમરામાં જીવે છે, તેમને સજા કરવા માટે ઈશ્વરે વધુ આત્માઓનું સર્જન 
કરવાનું નક્કી કર્યું હશે, વારુ? 


ઈશ્વર અને ધર્મમાં શ્રધ્ધા 


જે મનોવૈજ્ઞાનિક પરિબળોથી ઈશ્વર અને ધર્મમાં મનુષ્યની શ્રધ્ધા ટકી રહે 
ક એ જ પરિબળો થકી આત્માના અસ્તિત્વમાં પાગ મનુષ્યની શ્રધ્ધા ટકી રહી 
છે. 

કોઈ પણ વ્યક્તિ માટે જીવન એ અનિશ્ચિતતાઓ, અકસ્માતો, 
બદ્નસીબીઓ અને ખરેખર તેમજ સંભવિત હાડમારીઓથી ભરપૂર હોય છે, 
જીવનમાં આવતી આ તડકીછાયડીમાં મનુષ્યને માનસિક સધિયારાની «/રૂર પડતી 
હ્ોય છે. ઈશ્વર અને ધર્મ મનુષ્યને આવો માનસિક સધિયારો આપે છે. મનુષ્યને 
ઈશ્વરમાં શ્રધ્ધા છે કારણ કૈ એને પોતાની જાતમાં શ્રધ્ધા નથી. જેને પોતાની 
જાતમાં વિશ્વાસ નથી, એને માત્ર બૌધ્ધિક દલીલથી ઈશ્વર અને ધર્મમાં શ્રધ્ધા 
નહીં રાખવા બાબતે આપણે સમજાવી નહીં શકીએ, કારણ કે આવી શ્રધ્ધા એને 
એક પ્રકારનો માનસિક સધિયારો આપે છે. માનસિક સધિયારો આપતી બીજી 
કોઈ વૈકલ્પિક બાબત આપણે તેની સમક્ષ ધરવી પડશે. 

પ્રાર્થના અને પ્રસાદ ધરાવીને ઈશ્વરની ભક્તિ કરવી એ ધર્મનું હાર્દ છે. 
આમ છતાં, જે માણસ ઈશ્વરના અસ્તિત્વમાં માને છે, તે જ્યારે દેવ-દેવતાની 
ભક્તિ કરે છે, એના જેવું અતાર્તિક બીજુ કશું હોઈ શકે નહીં. જો ઈશ્વરનું 
અસ્તિત્વ હોય તો તે કોઈ પણ જાતના ભેદભાવ કે પૂર્વગ્રહ વિના સૌને ન્યાય 
કરનાર હોવો જોઈએ. કોઈ સામાન્ય મરાણશીલ ન્યાયમૂર્તિ પાણ એટલો સંકીર્ણ 
મનનો તો ન હોઈ શકે, જે એની સ્તુતી કરનાર કે ભોગ ધરાવનારની જ 
તરફેણમાં ન્યાય ચુકવે. એની પાસે પણ માત્ર ગુણવત્તાને આધારે «7 તે ન્યાય 
ચુકવે, એવી «/ અપેક્ષા રાખી શકાય. નિષ્પક્ષતાના આ સર્વસાધારણ ધોરણની 
થ અપેક્ષા શું આપણે ઈશ્વર પાસે ન રાખી શકીએ? શું આપણે એની પાસે 
એટલીય અપેક્ષા ન રાખી શકીએ કે પ્રાર્થના કે પ્રસાધ્થી પ્રભાવિત થયા સિવાય 
જુદી જુદી વ્યક્તિઓને તે તેમની ગુણવત્તાને આધારે ન્યાય ચુકવે? આમ, 
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ન્યાયબુધ્ધિ ધરાવનાર ઈશ્વરમાં શ્રધ્ધા એ બાબતનો પણ પ્રાર્થના અને નેને 
ધર્મના હાર્દરૂપે ગણવામાં આવે છે, ભખ્િમાં તે વ્યક્તિની શધ્ધા સાથે કોઈ મેળ 
બેસતો નથી. 


હ 





૮ણ 


સાત 


વ્યક્તિ અને સમાજ $ મનુષ્ય એ જ માપદંડ 


પોતાના પ્રસિધ્ધ ગ્રંથ “હિસ્ટરી ઓફ વેર્સ્ટન ફિલોસોફી''ની પ્રસ્‍તાવનામાં 
બર્ન્ટાન્ડ રસેલ લખે છે કૈ, ઈ. સ. પૂર્વે ૬૦૦ થી આજ સુધીના લાંબા ઈતિહાસમાં 
તત્વચિંતકોને આપાણે મુખ્યત્વે બે વર્ગોમાં વહેંચી શકીએ, શિસ્તપ્રેમીઓ અને 
સ્વાતંત્ય પ્રેમીઓ; સામાજિક સુગ્રથનની «/રૂરિયાત પર ભાર મુકનારા અને 
બક્તિવાદ્ની તરફેણ કરનારા. આ હાલક ડોલક પરિસ્થિતિમાંથી બચવાનો પ્રયાસ 
તે ઉદારમતવાદ, એમ તેમાણે «ગાવ્યું છે, પણ સાથે સાથે ઉમેર્યુ છે કે આ 
પ્રયાસ ખરેખર સફળ થયો કે કેમ એ તો માત્ર ભવિષ્ય «૪ કહી શકે. 

આપાણે અગાઉ (પ્રકરણ ૩માં) ઉદારમતવાદ શા માટે એક અપૂરતી 
વિચારધારા પુરવાર થયો છે, તેનાં કારણોની ચર્ચા કરી ગયા છીએ. યુરોપીય 
રૅનેસાંસની માનવવાદી પ્રેરગામાંથી તે પાંગર્યો હોવા છતાં એક પર્યામ્ત વિચારધારા 
તે બની શક્યો નથી, એનો ઉબ્રેખ આપાગે અગાઉ કરી ગયા છીએ. જેનો રસેલે 
ઉલ્રેખ કયો તે “અંતહિન હાલક ડોલક'' પરિસ્થિતિમાંથી રસ્તો કાઢવાનો પ્રયાસ 
રૈડિકલ હ્રુમેનિઝમનો રહ્યો છે. એમાં આપાગે એ સ્થાપિત કરવા ઈચ્છીએ 
છીએ કે સહકા પૂર્ણ જીવન એ વ્યક્તિસ્વાતંત્ય સાથે માત્ર સુસંગત છે એમ નહીં, 
એને માટે અનિવાર્ય પણ છે. 


વ્યક્તિની અગ્રિમતા 








આમ છતાં, વ્યક્તિ અને સમાજ વચ્ચે અચિમતા કોને, એ પ્રશ્નના 
જવાબમાં અગ્રિમતા તો વ્યક્તિને જ હોય, એ પર ખાસ ભાર મૂકવો જોઈએ. 
કારાણ કે વ્યક્તિ એ એક જીવેશાસ્્રીય અસ્તિત્વ છે, જ્યારે સમાજ એમ નથી. 
શક્તિ ચેતના ધરાવે છે. આનંદ અને પીડાનો અનુભવ વ્યક્તિ કરી શકે છે, 
પ્રગતિ અથવા અઘ્યોગતિ વ્યક્તિની થાય છે. તેના મગજના કોષોમાં વિચાર અને 
લાગાણી અનુભીવતું એક સાધન છે, એક ઢાંચો છે, આવું કશું સમાજ ધરાવતો 
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નથી. સમાજને સુખદુ:ખનો કોઈ અનુભવ થતો નથી. ઉન્નતિ કૈ અધોગતિ 
સમાજને થતી નથી. સમાજ જેમનો બનેલો છે, તેવી વ્યક્તિઓના સુખ અથવા 
પ્રગતિનો કુલ સરવાળો, એ સિવાય સામા2ક સુખ અથવા સામાક પ્રગતિનો 
બીજો કોઈ અર્થ હોઈ શકતો નથી. 

મનુષ્ય જ દરેક વસ્તુનો માપદંડ છે, એ પાયાના માનવવાદી સિધ્ધાંતને 
આ વિચારણા વાજબી ઠેરવે છે. જ્યારે કોઈ પણ સામાજિક (રાજકીય, આર્ધિક 
સવિત) સંસ્થાની ગુણવત્તાનો પ્રશ્ન ઉદ્ભવે ત્યારે તે સંસ્થા વ્યક્તિનું શ્રેય કેટલા 
પ્રમાણમાં સિધ્ધ કરે છે અથવા એમ કરવામાં નિષ્ફળ જાય છે, એના આધારે 
તેનું મૂલ્યાંકન કરવું જોઈએ. આવી સંસ્થા પછી તે રાજકીય હોય કે આર્થિક, તેનું 
મૂલ્યાંકન આ માપદંડથી કરવું જોઈએ. સંસદીય લોકશાહી અને ફાસીવાદી શાસન 
પ્રથાથી ભક્તિનું ભલું કેટલું થાય છે, એના આધારે તેનું મૂલ્યાંકન થવું જોઈએ. 
એ જ રીતે મિશ્ર અર્ષતંત્ર અથવા ઉત્પાદનનાં સાધનોનું સંપૂર્ણ રાષ્ટ્રીયકરણ 
એનાથી વ્યક્તિનું કેટલા પ્રમાણમાં ભલું યાય છ, એના આધારે તેનું મૂલ્યાંકન 
કરવું જેઈએ. એ «/ રીતે, કોઈ સામાનદિક સંસ્થા જેમ કે, કાયદેસરના ગર્ભપાતની 
પ્રથા અથવા જ્ઞાતિપ્રથા (ભારતમાં)થી વ્યક્તિનું કેટલા પ્રમાણમાં શ્રેય સધાય છે, 
તેને આધાર તેનું મૂલ્યાંકન થવું ઘટે. ટૂંકમાં, મૂલ્યાંકનનો માપદંડ ભક્તિનું ભલું. 
હોવું જોઈએ. ટોળી, કોમ, રાષ્ટ્ર કે વર્ગ જેવા કોઈ સામાન્ઝિક એકમનું ભલું નહીં. 
જે જક્તિઓ થકી એ સામાજિક એકમનું ગઠન થયું હોય એનું ભલુ, એ 
જયક્તિઓથી બિત્ર અને સ્વતંત્ર હોઈ શકે નહીં. “વ્યક્તિનું ભલું' એટલે શું, એ 
વિવાદાસ્પદ હોઈ શકે. રેડિકલ હ્રુમેનિઝમની વૈયક્તિક ફિલસૂફ્ીની ચર્ચા કરતાં 
આપણે આ પ્રશ્રની ચર્ચા કરીશું. પણ અહીં આપણે એટલું તો ચોકકસ સ્પષ 
કરી દેવું જોઈએ કે માપદંડ તો વ્યક્તિ જ હોઈ શકે, કારા એ «/ માત્ર સભાનતા 
જેવી જીવશાસ્રીય લાક્ષણિકતાઓ ધરાવે છે, બીજી કોઈ સામૂહિકતા એવાં લક્ષાગો 
ધરાવતી નથી, માટે તે આવો કોઈ માપદંડ બની શકે નહીં. 

આ બાજુ, વ્યક્તિ માટે સમાજનું કેટલું મહત્વ છે, એનું જરા પણ ઓછું 
આકલન આપાણે કરવા માંગતા નથી. સમાજમાં રહેવું એ વ્યક્તિના અસ્તિત્વ 
માટે અનિવાર્ય છે. મનુષ્ઠ સમાજમાં જ જીવી શકે, ટકી શકે. અસ્તિત્વ ઉપરાંત 
સમાજ ભક્તિને ભાષાની ભેટ આપે છે. ઉપરાંત, જ્ઞાન અને સંસ્કૃતિના સામાક 
વારસાનો સહભાગીદાર પાગ બનાવે છે. આમ છતાં, જેટલા પ્રમાણમાં ભક્તિનાં 
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હિતોને તે આગળ વધારતો હોય એટલા પ્રમાણમાં જ વ્યક્તિને માટે ઉપયોગી 
અને મૂલ્યવાન છે. આમ સમાનનું મૂલ્ય વ્યક્તિ માટે સાધનલક્ષી છે. સમાજ 
એ સાધન છે, જ્યારે વ્યક્તિ સાધ્ય. 

જ્યારે આપણે કહીએ છીએ કે સમાજ ભક્તિ માટે છે, ત્યારે એનો અર્થ 
એવો થતો નથી કે સમાજ કોઈ એક વ્યક્તિ માટે છે, અથવા કેટલીક વક્તિઓ 
માટે જ છે. જેના થકી સમાજની રચના થઈ છે, તે બધી જ બક્તિઓ માટે 
સમાજ છે. સમાનતાનો ખ્યાલ એ, આમ સામાજિક અસ્તિત્વના સિધ્ધાંતનો 
અનિવાર્ય ઉપસિધ્ધાંત છે. જો કોઈ જ્ક્તિ સ્વયમેવ ધ્યેય હોય અને બીજા કોઈ 
ઉચ્ચ ધ્યેયનું સાધન ન હોય તો પછી દરેકે દરેક વ્યક્તિ સ્વયમેવ ધ્યેય જ છે, એમ 
આપણે સ્વીકારવું રહ્યું. સમાજમાં સહકારપૂર્ણ જીવન અભિપ્રેત છે અને તેથી 
દરેક વ્યક્તિને જેમ હક્કો છે, તેમ કેટલીક ફરજો પણ છે. પણ આ હક્કો અને 
ફરજો ધરાવતી દરેક વ્યકિતએ સૌના શ્રેયમાં પોતાનો ફાળો આપવો જોઈએ. 
સમાજમાં સહકારપૂર્ણ જીવનનો આ સાચો અર્ધ થયો ગણાય. 


સામાન્િક ધોરણો અને વૈયક્તિક સભાનતા 


કેટલાક સમાજશાસ્ત્રીઓ એ એવો અભિપ્રાય બક્ત કર્યો છ ક વ્યક્તિની 
સભાનતા અથવા ચૅતના એ સંપૂર્ણપણે સમાજનું સર્જન છે અને સામા2ક 
ધોરણો વ્યક્તિનાં વિચાર અને કાર્યનું નિયંત્રણ કરે છે. આ એક અતિશયોક્તિ 
છે. જો વૈયક્તિક ચેતના સંપૂર્ણપાગે સમાજનું સર્જન હોય અને તેનાં વિચાર અને 
કાર્યો સંપૂર્ણ પણે સામાર્ત્ક ધોરણોથી નિયંત્રિત હોય તો દરેક સમાજ એક 
બંધિયાર વ્યવસ્થા « બની રહેત અને એમાં સામા2/ક સુધારાને કોઈ અવકાશ 
રહેત ૪ નહીં. 

સામંતવાદી અને આરંભિક મૂડીવાદી સમાજોમાં «તારે સામાજિક ધોરણો 
અને નિયમનો અત્યંત ચુસ્ત હતાં અને કુટુંબો પર પૈતૃક આધિપત્ય હતું ત્યારે 
પણ ઘણી વ્યક્તિઓએ સ્થાપિત રૂઢિઓ સામે બંડ પોકાર્યું છે અને સામારક 
સુધારાના જ્યોર્તિધર બની છે. જો કે એમના યુગમાં તેમને ઘાણું સહન કરવું પડ્યું 
છે અને તેમનો બહિષ્કાર પાણ થયો છે, પાણ તેમના વિચારો બીજા લોકોએ 
સ્વીકારીને આગળ ધપાવ્યા છે, અને સમય જતાં ધીરે ધીરે આખો સમાજ 
ઉદારમતવાદી બન્યો છે. રૂઢિભંજક અને મુક્તરીતે વિચાર કરનારી વ્યક્તિઓએ 








૯૦ શેઝિકલ લ્રુમેનિઝમ 


સમાજમાં હંમેશાં સર્જનાત્મક ભૂમિકા ભજવી છે. 

વ્યક્તિની સભાનતા અથવા ચેતના સમાજનું સર્જન છે, એ વિચાર 
આજના મોટાભાગના ઉદારમતવાદી સમાજમાં ટકી શકે તેવો નથી. ખરેખર તો, 
આ સમાજો એનાથી વિરૃધ્ધ પ્રકારના પ્રશ્રનો સામનો કરી રહ્યા છે. વ્યક્તિવાદ 
અને અમુક અંશે સ્વચ્છંદતાના વિકાસને પરિણામે સામારક ધોરણો અને 
નિયમનો શિથિલ ષયાં છે, તથા માબાપ અને શિક્ષકો તેમનાં સંતાનો અને 
વિદ્યાર્થીઓના ચારિત્ય ઘડતરમાં જે પરંપરાગત ભૂમિકા ભજવતા હતા, તે હવે. 
ભજવી શકતા નથી. ટેક્નોલોજીકલ વિકાસને કારણે વધતી જતી સમાજની 
સંકુલતા તથા વ્યક્તિવાદ અને સ્વચ્છંદતાના વધતા «/તા વ્યાપને કારણે સામાન 
નિયમનોમાં આવેલી શિથિલતા એ આપાગા સમયની નૈતિક ક્ટોકટીનાં મુખ્ય બે 
કારણો છે. એનો ઉપાય કુટુંબમાં, શાળામાં અને સામાન્યતયા, સમાજમાં એક 
હધ્યુશાહી ફરીથી લાદ્વી, એમ કરવું શક્ય હોય તો પણ, એ નથી. વ્યક્તિગત 
સ્વાતંવ્ય અને નૈતિક નિષ્ઠા વચ્ચે કેવી રીતે મેળ બેસાડવો એનો ઉપાય શોધવાની 
#/રૂર છે. નીતિમત્તા કોઈ બાહ્ય સત્તા દ્વારા લાદી શકાતી નથી, એથી લોકો 
નીતિમત્તાનો સ્વયં સ્વીકાર કરે અને પોતાનાં આચરણમાં તેને બરાબર ટકાવી 
શખે એ માટેનો માર્ગ આપણે શોધવો રહ્યો. સ્વાતંત્થ અને નીતિમત્તાનું 
સહઅસ્તિત્વ કેવી રીતે અંકે કરવું એ આપણા આજના યુગનો યક્ષપ્રશ્ન છે. 
રૈડિકલ હ્યુમેનિઝમ એ પ્રશ્ચનું નિવારણ કૈવી રીતે કરવા તાકે છે, એ આપણે 
પાછળથી જોઈશું. 


વ્યક્તિવાદ અને સામૂહિકતા 


જ્ક્તિ સ્વમેવ ધ્યેય છે, એ અન્ય કશાનું સાધન નથી, એ આપાગે જોયું. 
છતાં, ઘણીવાર વ્યક્તિ પોતાના વ્યક્તિત્વને રાષ્ટ, કોમ, અથવા તો વર્ગ જેવી 
સામૂહિકતાના થરાગે ધરી દેતી હોય છે. આવા સામાજિક એકમમાં એક પ્રકારનો 
આગવો અહમ્‌ છે, એવું સ્થાપિત કરવામાં આવે છે અનેપછી એવા અહમને 
ચરણે પોતાની વ્યક્તિમત્તાની બલિ ચઢાવી દેવા, તેને પ્રોત્સાહિત કરવામાં આવે 
છે. આમ પોતે જ સ્વયં એક ધ્યેય છે, એને બદલે વ્યક્તિ કોઈ કાલ્પનિક ઉચ્ચ 
ધ્યેય સિધ્ધ કરવાનું સાધન માત્ર બની રહે છે. આવા સામૂહિક ઉદ્દેર્ય ખાતર 
લોકોએ આપેલ બલિદાનથી ઘાણીવાર વિશેષાધિકાર સંપદ્ર નાની લઘુમતીને 


ભક્તિ અને સમાજ : મનુખ એજ માપદંડ લ 


લાભ ષાય છે. 

યુરોપમાં ફાસીવાદના ઉદયને આપાણે આવા સામૂહિકવાદ્ની આંજી નાંખતી 
અભિબક્તિ તરીકે ઘટાવી શકીએ. અહીં આપણે ફાસીવાદ્ના રાજકીય સિધ્ધાંતની 
કે ફાસીવાદી રાજ્યના સ્વરૂપની વાત કરવા માંગતા નથી, પાગ કયાં મનોવૈજ્ઞાનિક 
પરિબળો થકી એ આટલી વિનાશક શક્તિએ પહોંચી શક્યો, એની ચર્ચા કરવા 
માંગીએ છીએ ૧ 

સમાજમાં સામૂહિકવાદના વિકાસને મદદ કરનારું મુખ્ય મનોવૈજ્ઞાનિક 
પરિબળ જીવનમાં આવતી અનિશ્ચિતાઓનો સામનો કરવાની ભક્તિની અશક્તિ 
છે. વ્યક્તિ જીવનમાં જે અનિથિતતા અને અસલામતી અનુભવે છે, તેનો 
પોતાની મેળે, બીજા પર આધાર રાખ્યા વિના સામનો કરવાની, અક્ષમતા 
અનુભવે છે. પોતાની જાત પર આધાર રાખવાની વ્યક્તિની આ અક્ષમતાનાં 
કારણો જુદ્યં જુદ્ધ હોઈ શકે, પૂર્વ-રેનેસાંસ સમાજે અથવા એવા સમાજો, જેમાણે 
યુરોપીય રૈનેસાંસ જેવી સાંસ્કૃતિક ચળવળનો અનુભવ કર્ય નથી, અથવા «યાં 
રૈનેસાંસ ચળવળને બુધ્ધિનિ# વ્યક્તિવાદની મજબૂત પરંપરા ઊભી કરવામાં 
સફળતા મળી નથી, ત્યાં વૈયક્તિક લાચારી અથવા નિ:સહાયતાની લાગણી એ 
યુગો જૂની ધાર્મિક રૂઢિચુસ્તતા અને અંષશ્રધ્ધાનું સાતત્ય હોય એ શક્ય છે. તો 
બીજી બાજુ રેનેસાંસ પછીના મૂડીવાદી સમાજોમાં સામંતવાદી વ્યવસ્થાની 
ગુલામીમાં લોકોએ રળેલ સ્વાતંત્ર્ય ખુદ જીવનની અનિશ્ચિતતા પેદા કરનારું એક 
પરિબળ હોઈ શકે. મૂડીવાદી સમાજોમાં જીવનની અનિશ્ચિતતાઓનો કંઈ અંત 
આવી જતો નથી. મૂડીવાદ હેઠળ ભક્તિને જેમ નોકરી પસંદ કરવાનું સ્વાતંત્રય 
મળે છે (આવું સ્વાતંત્ય તેને સામંતવાદી વ્યવસ્થામાં ન હતું એ કબુલ ) તો સાથે 
સાથે જો નોકરી ન મળે તો ભૂખે મરવાનું સ્વાતંત્થ પણ મળે છે. ખાસ કરીને, 
ઔદ્યોગિક મંદીના લાંબા ગાળા દરમિયાન બેરોજગારીનો સતત ઝળુંબતો ભય 
અને તેને પરિણામે ભૂષખમમરાની અવદશા એ વ્યક્તિમાં નિ:સહાયતા અને 
અસલામતીની લાગણી ઊભી કરે, એ સમજાય તેવું છે. બરીજી દુનિયાનાય કેટલાક 


૧. એરિક ફ્ોમે તેમના પુસ્તક “ફિચર ઓફ ફીડમ', જે પાછળથી 'એસ્કેપ 
ફોમ ફીડમ'નામે પ્રકાશિત થયું, તેમાં આ મનોવૈજ્ઞાનિક પરિબળોની ખૂબ 
સુંદર ચર્ચ કરી છે. 








ક રેડિકલ હ્રમેનિઝમ 


અર્ધ-ઔૌદ્યોગિક સમાજોમાં તો બત્ને પ્રકારના સમાજો (સામંતવાદી અને 
મૂડીવાદી)ના ગેરલાભોનો સરવાળો થયેલ અનુભવાય છે. 

જ્યારે વૈયક્તિક નિ:સહાયતાની લાગણી પ્રવર્તે છે, ત્યારે સમૂહવાદી 
અપીલની સફળતા માટેનું મનોવૈજ્ઞાનિક વાતાવરણ સર્જાય છે. આવી 
નિ:સહાયતાની લાગણી અનુભવતી બક્તિને રાષ્ટ-રજ્ય જેવા શક્તિશાળી 
સામૂહિક એકમમાં પોતાની જાતને ભેળવી દેવા અને એની સાથે તાદાત્મ્ય 
અનુભવવા ઘણી સરળતાથી લલચાવી શકાય છે. આમ કરવાથી વ્યક્તિ એક 
પ્રકારની માનસિક રાહત અનુભવે છે, એક પ્રકારની સલામતી અને શક્તિનો તે 
અનુભવ કરે છે. જક્તિ તો નબળી છે પણ પોતાનું રાષ્ટ્ર શક્તિશાળી છે, એટલે 
પોતે પણ શક્તિશાળી છે, એવી લાગણી તે અનુભવે છે. અને તેને એ માનસિક 
સધિયારો સતત મળતો રહે એ માટે એના રાષ્ટ્રની શક્તિમાં વધારો થાય અને તે 
ટકી રહે એ એણે જોવું જોઈએ. એરિક ફોમે દર્શાવ્યું છે કે સમૂહવાદનું હાર્દ 
આંતરિક તાબેદારી અને બાહ્ય આક્રમણમાં રહેલું છે. સામૂહિકતાની અંદર સંપૂર્ણ 
તાબેદારી અને બહાર બીજાઓ પ્રત્બે આકમકતા, લડાયકતા એ તેનું હાર્દ તત્વ 
છે. શિસ્તના નામ (“*એક પક્ષ, એક નેતા, એક રાષ્ટ્ર') હેઠળ વ્યક્તિ 
સામૂહિકતાને પોતાની જાત અર્પણ કરી દે છે. તો સાથે સાથે સામૂહિકતાની 
મહાન ભવ્યતા ખાતર બીજાઓ સામે લડનાર યોધ્ધો બની જાય છે. આ « રીતે 
હિટલરના સમયમાં જર્મનીમાં ઘણા લોકો ફાસીવાદી રાન્યના તાબેદાર બની 
ગયેલા અને બીજી બાજુ, તેને દુનિયાનું સૌથી શક્તિશાળી રાષ્ટ્ર બનાવવા ખાતર 
પોતે ખપી ગયેલા. આ પ્રક્રિયામાં તેઓ મૃત્યુ, ભયંકર વિનાશ અને લાખો નિર્દોષ 
લોકોને સહન કરવી પડેલી અકથ્ય યાતનાઓનું કારણ બનેલા. 

ધર્મનું મનોવિજ્ઞાન પણ ઘાણી બધી રીતે સામૂહિકવાદના મનોવિજ્ઞાન નેવું. 
જ છે. ધર્મ પણ ઈશ્વર પ્રત્યેની વ્યક્તિની સંપૂર્ણ તાબેદારીની હિમાયત કરે છે. 
પણ એક ધર્મનો ઈશ્વર બીજા ધર્મના ઈશ્વર કરતાં વધુ શક્તિશાળી અને બળવાન 
હોવો જોઈએ, આ સમૂહવાદી દુશ્મનાવટો થકી ઈતિહાસમાં ધર્મયુધ્ધો થયાં છે. 
કયારેક આવું સમૂહવાદી એકમ અમુક ધર્મનાં “ઈશ્વરને બદલે અમુક ધાર્મિક “સમુદાય' 
અથવા તો ચર્ચ જેવી કોઈ સંસ્થાનું સ્વરૂપ ધારણ કરે છે. યુરોપમાં કેથોલિક અને 
પ્રોસ્ટેટો વચ્ચેના સંઘર્ષો, અને ભારત જેવા દેશમાં હિન્દુઓ અને મુસ્લિમો 
વચ્ચેનાં હુલ્રડો એ આવી સમૂહવાદી ઓળખો વચ્ચેના સંઘર્ષના દાખલા છે. 


વ્યક્તિ અને સમાજ : મનુષ્ય એજ માપદંડ, લ્૩ 


સામૂહિકવાદ એ રાષ્ટ્રવાદી કે ધાર્મિક ઓળખો અથવા પહેચાનો પૂરતો જ 
સીમિત છે, એવું નથી. વર્ગ, કોમ, ટોળી, રાજકીય પક્ષ, સામાન્ય સંગઠન સુધ્ધાં 
વધતે ઓછે અંશે સામૂહિકવાદનાં ઘટકતત્વો ધરાવતું હોય એમ બને. કોઈ પણ 
સામાજિક જૂથના સભ્યોમાં આત્મવિશ્વાસ અને આત્મનિર્ભરતાનો અભાવ એ 
સમૂહવાદી આવેગનું સ્રોત હોય છે. ક. 


સામૂહિકવાદ અને સહકાર 


સામૂહિકવાદનો વિકલ્પ વ્યક્તિનું એકાકીપણું નથી. આજના સંકુલ 
સમાજમાં એકાકી વ્યક્તિ ઘણું ઓછું હાંસલ કરી શકે. પોતાની જરૂરિયાતો 
સંતોષવા અને પોતાની આકાંજ્ઞાઓની પૂર્તિ માટે મનુખે બીજી વ્યક્તિઓ સાથે. 
જોડાવું પડે, સમ્મિલિત થવું પડે. જો મનુષ્ય સ્વાતંત્રય પ્રેમી હોય, સ્વતંત્ર રીતે 
વિચાર કરવાની શક્તિ ધરાવતો હોય તો બીજા સાથેનો તેનો સંબંધ સહકારનું. 
સ્વરૂપ ધારાણ કરશે, સામૂહિકવાદી નહીં. સહકારમાં વ્યક્તિ-સ્વાતંત્ય અને પોતે 
સ્વીકારેલી શિસ્ત બન્રેની જરૂર પડે છે. 

સામૂહિકવાદ અને સહકાર વચ્ચેનો તફાવત દરેક સામાન્દિક સંગઠનમાં 
પાયાનો છે. જે સામા9ક સંગઠનમાં તેની ઘટકરૂપી વ્યક્તિઓ પોતાનાં વ્યક્તિત્વો 
જેટલા પ્રમાણમાં સામાજિક સ્વરૂપમાં ઓગાળી દેતા હોય, અને સાથે જેટલા 
પ્રમાણમાં તાદાત્મ્ય સાધીને મનોવૈજ્ઞાનિક સધિયારો મેળવવાનો પ્રયાસ કરતા 
હોય એટલા પ્રમાણમાં એ સંગઠન સમૂહવાદી સંગઠન છેં, એમ આપાણે કહી 
શકીએ. એથી ઊલટું, જે સામાક સંગઠનમાં તેની ઘટકરૂપી ભક્તિઓ જતેટલા 
પ્રમાણમાં આત્મનિર્ભરતાની ભાવના અકબંધ રાખી શકતા હોય અને સહિયારા 
ઉદ્દેશ્યોની પરિપૂર્તિ માટે હેતુપૂર્ણ રીતે સંગઠિત થતા હોય, એટલા પ્રમાણમાં એ 
સંગઠન સહકારવાદી સંગઠન છે, એમ આપણે કહી શકીએ. સહકાર વ્યક્તિની 
સુસંગત સ્વતંત્રતા અને ગૌરવ સાથે પૂરેપૂરું જ્યારે સમૂહવાદમાં ગુલામી અને 
પોતાની જાત અન્યને તાબે કરી દેવાની હોય છે. 


સર્વસમાવેશી વૈશ્વિક માનવવાદ 


દરેક વસ્તુનો માપદંડ મનુષ્ય છે, એ પાયારૂપ સિધ્ધાંતમાં માનતો રેડિકલ 
ક્રુમેનિઝમ વ્યક્તિની સવૉપિરિતામાં દઢ માન્યતા ધરાવે છે. પણ રૅડિકલ 


૯૪ રેરિકલ લ્રુમેનિઝમ 


હ્રુમેનિઝમની ફિલસૂફીમાંની વ્યક્તિવાદમાં વ્યક્તિની સવૉપરિતા છે, પણ 
બુધ્ધિનિક, સ્વૈચ્છિક રીતે નૈતિક એવી વ્યક્તિની સવોપિરિતા તેમાં અભિપ્રેત છે. 
આવો બક્તિવાદ સામાન્ય ધ્યેયો સિધ્ધ કરવા રચાયેલા હેતુપૂર્ણ સહકાર સાથે 
પૂરેપૂરો સુસંગત છે. 

આવા વ્યક્તિવાદ અને સર્વસમાવેશી, વૈશ્વિક ભાવના વચ્ચે કૃદરતી કડી 
રહેલી છે. દરેક મનુષ્ય જેટલા પ્રમાણમાં પોતાનું મૂલ્ય આંકે છે, એટલા જ 
પ્રમાણમાં બીજાનું પાણ મૂલ્ય આંકે છે. પણ માણસ પોતાનું મૂલ્ય પોતે અમુક 
રાષ્ટ્રનો છે, અષવા અમુક કોમનો છે, એ રીતે આંકે છે, તે બીજાનું મૂલ્ય તો 
પોતાના રાષ્ટ્ર કે કોમનો છે કે નહીં, એના આધારે */ આંકવાનો તો બીજી બાજ, 
જે માણસને કોઈ સમૂહવાદી વળગાડ નથી, અને જે પોતાનું મૂલ્ય એક ભક્તિ 
તરીકે આંકે છે, તે બીજાનું મૂલ્ય પણ તેની વૈયક્તિક ગુણવત્તાને આધારે «૮ 
આંકશે, પછી ભલેને બીજો માણસ પોતાના રાષ્ટ્રનો, ધર્મનો, કોમનો, વર્ગનો 
અથવા જાતિનો હોય કે ન પાગ હોય. બુધ્ધિનિક ભક્તિવાદ અને વૈશ્વિક માનવવાદ 
બન્ને સાથે સાથે જાય છે, કારણ કૈ બન્ને માનવવાદી &ષ્ટિકોણના બે ભાગ છે. 





ખંડ ત્રીજો 


યેયક્તિક તત્ત્વજ્ઞાન 


અંગત તત્ત્વજ્ઞાન 


૯પ 


૯૬ રેડિકલ લુમેનિઝમ 


આઠ 
સ્વતંત્રતા, પાયાનું મૂલ્ય 


રૈડિક્લ હ્રુમેનિઝમ સ્વતંત્રતાને પાયાના મૂલ્ય તરીકે ગણે છે. બીજાં બધાં 
મૂલ્યો તર્કબુધ્ધિની મદદથી સ્વતંત્રતામાંથી આપાગે તારવી શકીએ. એ અર્થમાં, 
સ્વતંત્રતા બધાં જ મૂલ્યોનુંય મૂલ્ય છે. 

આપણે અગાઉ જણાવી ગયા છે (પ્રકરણ પાંચમાં) કે રૅડિકલ 
ક્રુમેનિઝમના સિધ્ધાંતો માણસ, અને બીજા માણસો સાથેના સંબંધો અને 
જગતમાં તેનું સ્થાન એ બધાંને સમજવા સાર્‌ વિજ્ઞાનનો અભિગમ અપનાવી 
તારવી શકાય છે. આપાણું વિધાન કે સ્વતંત્રતા એ પાયાનું મૂલ્ય છે, અને એ 
મૂલ્યોનુંય મૂલ્ય છે, એ ઘણો «7 વિવાદાસ્પદ પ્રશ્ર ઉપસ્થિત કરે છે. અને તે એ 
કુ મૂલ્યોનું વિજ્ઞાન હોઈ શકે ખરું? બીજા શબ્દોમાં, કોઈ પણ મૂલ્ય આપણે 
વિજ્ઞાનનો અભિગમ અપનાવી પ્રામ કરી શકીએ ખરા? 


વિજ્ઞાન અને મૂલ્ય 


«ઓ એમ માને છે કે વિજ્ઞાન અને મૂલ્યો તકનૃ નોષયાં અને એકબીજા 
સાથે કોઈપણ સંબંધ નહીં ધરાવતાં ક્ષેત્રોના મુદ્દાઓ છે, તેઓ એક સાદી દલીલ 
પર આધાર રાખે છે. તેઓ કહે છે કે, વૈજ્ઞાનિક કષનો વસ્તુઓ વિષેનાં કથનો 
છે, (વસ્તુઓના અસ્તિત્વ વિષે કે બિનઅસ્તિત્વ વિષેનાં કથનો છે.) «તારે 
મૂલ્યાત્મક કથનો શું સારું અને શું નરસુ, શું હોવું ઘટે અને શું ન હોવું ઘટે એ 
વિષેનાં મૂલ્યદર્શક કથનો છે. તમે એક હકીકતમાંથી બીજી હકીકત તારવી શકો, 
જેમ વિજ્ઞાનમાં કરવામાં આવે છે. પણ તમે કોઈ હકીકતમાંથી મૂલ્ય કદાપિ 
તારવી ન શકો. કોઈપણ વસ્તુના અસ્તિત્વ અથવા બિન-અસ્તિત્વ વિષેના 
કષન પરથી એ વસ્તુ સારી છે કે નરસી છે, એવું તારાણ તમે શકયત: કાઢી શકતા 
નથી, એવું આપણને કહેવામાં આવે છે. પરિણામે, તેઓનું માનવું છે કે વિજ્ઞાન 


સ્વતંત્રતા, પાયાનું મૂલ્ય ૯ણ 


મૂલ્યો વિશે કશું કહી શકે નહીં.. 

હકીકતો અને મૂલ્યો વચ્ચેની આ માની લીધેલી તદન બિત્રતાના આધારે 
એવું પ્રતિપાદન કરવામાં આવે છે કે વિજ્ઞાન મૂલ્યરહિત અથવા મૂલ્યનિરપેક્ષ 
હોવું જોઈએ. આ મૂલ્યનિરપેક્ષતાના અભિગમની ભલામણ બધાં «/ વિજ્ઞાનો, 
સમાજશાસ્ત્ર, અર્થશ્ષાસ્ર, રાજનીતિશાસ્ર સહિત સમાજવિજ્ઞાનો માટે કરવામાં 
આવે છે. જો આ ભલામણનું આપણે ચુસ્તપણે પાલન કરીએ તો તેનાં પરિણામો 
ઘ્રણાં વિચિત્ર આવે. દાખલા તરીકે, તબીબી વિજ્ઞાન એવા તારણ પર આવે કે 
સમતોલ આવાર વ્યક્તિની તંદુરસ્તીમાં ફાળો આપે છે પાણ તેથી એ એમ ન કવી 
શકે કે મનુષોએ સમતોલ આહાર લેવો જોઈએ. તબીબી વિજ્ઞાન માનવતંદુરસ્તીને 
એ હકીકત તરીકે જોઈ શકે પણ એક મૂલ્ય તરીકે નહીં. એ જ રીતે રાન્યશાસ્્ર 
લોકશાવી થું છે, એની વ્યાખ્યા આપે, અને તેની સફળતા માટે કયાં પરિબળો 
જરૂરી છે, તેનું પૃથક્કરણ પણ કરે, પણ બીજી શાસન પ્રથાની સરખામણીમાં 
તેના સાપેક્ષ ગુણો કયાં છે, તેની ચર્ચા કરવા તેણે આગળ વધવું ન જોઈએ. 

વિજ્ઞાન ભણીનો મૂલ્યનિરપેક્ષ અભિગમ એ કેટલીક ગેરસમજ પર 
આધારિત છે. કશુંક જે “સારું'' અષવા મૂલ્યવાન'' છે, તેમાં મૂલ્ય પ્રતિકિત 
છે. તેથી સ્વાભાવિક રીતે જ પ્રશ્ન ઉદ્ભવે છે કે સારુ કોના માટે, મૂલ્યવાન કોના 
માટે? પ્રથમ તો, જે જૈવિક અસ્તિત્વો છે, તેમના માટે મૂલ્ય પ્રસ્તુતતા ધરાવે 
છે. તમે એમ કવી શકો કે પ્રાણીઓ માટે આ સારું છે અને સારું નથી અથવા 
વનસ્પતિ, વૃન્નો માટે પણ તમે આવું કહી શકો પાણ પર્વતો અને નદીઓ માટે 
તમે એવું કહીં શકો ખરાં? ઉપરાંત, જે એક જીવશાસ્્રીય જાતિ માટે મૂલ્યવાન 
હોય તે બીજા માટે ન પણ હોય. હિંસક પ્રાણીઓ જે અન્ય પશુઓને મારીને 
તેમનું ભક્ષાગ કરે છે, તેમના માટે આવાં પશુઓ હોવા એ જરૂરી અને મૂલ્યવાન 
ગણાય. પણ આવાં પશુઓ માટે એ મૂલ્યવાન ન ગણાય કે એમની આસપાસ 
ભૂખ્યાં હિંસક પશુઓ હોય. 

ન્મારે આપણે મૂલ્યો વિષે વાત કરીએ છીએ ત્યારે સામાન્ય રીતે માનવ 
મૂલ્યો, એવી વસ્તુઓ જે મનુષ્યો માટે સારી અથવા મૂલ્યવાન હોય, એના 
સંદર્ભમાં વાત કરતા હોઈએ છીએ. રોગ પેદા કરનારાં જંતુઓથી હવામાન મુક્ત 
હોય તેને આપણે “'સારું'' હવામાન કહીએ છીએ. આ “'સારું'' દેખીતી રીતે 
મનુષ્યો માટે છે, જંતુઓ માટે નહીં, કારણ કે જતુ મુક્ત વાતાવરણમાં તેઓ 


લ શકલ ક્ષુમેનિઝમ 


ટકી શક્તાં નથી, કે તેમનો ફેલાવો થઈ શકતો નથી. મનુષ્યો માટે જે મૂલ્યવાન 
છે, કીંમતી છે, સારું છે, તે મૂલ્ય છે, અન્યથા નહીં. ૧ 

એકવાર જ્યારે આપણને પ્રતીતિ થઈ જાય કૅ જે મૂલ્યોની આપાણે વાત 
કરીએ છીએ, તે માનવમૂલ્યો છે, તો પછી મૂલ્યોનું પણ વિજ્ઞાન હોઈ શકે, એ 
સમજવું સરળ થઈ પડશે. મનુષ્યો માટે સારું શું છે, એ બાબતે અભિપ્રાયભેદ 
હોઈ શકે, આમ છતાં એ પ્રશ્નનું અન્વેષણ તો વૈજ્ઞાનિકઢબે થઈ શકે છે. 
માનવદેહશાસ્ર, શરીર શાસ્ત્ર, જ્ઞાનતંતુશાસ્ર, મનોવિજ્ઞાન અને સમાજવિજ્ઞાનો 
આ બધાંના અભ્યાસથી મનુષ્યો શા માટે શું સારું છે અને શું નથી, એનો નિર્ણય 
તો આપણે કરી શકીએ ને! 

માનવ મૂલ્યોના ઘણા પ્રકાર છે, એ તો સ્પષ્ટ છે. કેટલાંક મૂલ્યો જેવાં કે 
સ્વચ્છતા અને મિતત્વ (અતિરેકોનો અભાવ) એ ભક્તિના શારીરિક શ્રેય સાથે 
જોડાયેલાં છે. બીજાં કેટલાંક મૂલ્યો જેવાં કે, સારાસાર વિવેક, હિંમત, ખંત વગેરે 
શક્તિના જીવનમાં સફળતા સાથે સંબંધિત છે. ત્રીજા પ્રકારનાં મૂલ્યો જેવાં કે, 
પ્રામાણિકતા, ભલાઈ, સત્યનિક્રા વગેરે મનુષ્યના સહકારપૂર્ણ સામા2િક જીવન 
માટે જરૂરી છે. આ છેલ્રા પ્રકારનાં મૂલ્યોને આપણે નૈતિક મૂલ્યો ગણી શકીએ. 

ધ્યાન રહે કે આ બધા જુદા જુદા પ્રકારનાં મૂલ્યો એ કારણસર મૂલ્યો છે 
કે માનવ વ્યક્તિનું અસ્તિત્વ એ પુદ એક મૂલ્ય છે. સ્વચ્છતા અને મિતત્વ, 
સારાસારવિવેક અને હિંમત, ભલાઈ અને પ્રામાણિકતા આ બધાં માનવવ્યક્તિના 
અસ્તિત્વ માટે ઉચિત છે. જો માનવભક્તિનું અસ્તિત્વ પોતે “સારું” ગણાતું. 
ન હોય તો આમાંનું એકેય મૂલ્ય ઉચિત છે, એમ આપણે કહી ન શકત. મનુષ્યો 
માટે જે મૂલ્યવાન છે, તેમાં મૂલ્ય રહેલું છે, એ વિધાનમાં જ માનવજમ્િનું, 
અસ્તિત્વ સ્વયં પાયાનું મૂલ્ય છે, એ બાબત અભિપ્રેત છે. 


૧, સ્વચ્છ અને તંદુરસ્ત પર્યાવરણ દેખીતી રીતે જ મનુષ્ય માટે સહું 
છે. તેથી જે મોટા ભાગની વનસ્પતિ અને પ્રાણીઓ માટે “સું'* છે, તે 
મનુષ્ય માટે પણ સહું છે. આથી, મનુષ્યનો પ્રકૃતિપ્રેમ, તેનો બીજા માણસો 
પ્રત્યેના પ્રેમ જેટલો જ કુદરતી છે. પણ એમાંથી એવું ફલિત થતું નથી કે 
મચ્છરો, માંકણો એને બીજાં રોગ પેદા કરનારા જંતુઓના વાહકો જેવાં જેવડાંનું 
અસ્તિત્વ માણસ માટ પણ સાર છે. મનષ્યના પ્રકતિ પ્રમ, અલબત્ત, 
પસંદગીયુક્ત છે. 


સ્ંત્રતા, પાયાનું મૂલ ૯૯ 


અસ્તિત્વની ઝંખના એ તમામ જૈવિક એકમોમાં જેવા મળતી પાયાની 
ઝંખના છે. બાકીના સમગ્ર જીવશાસ્ત્રીય જગતની જેમ મનુષ્યોમાં પગ આ 
પાયાની ઝંખના અસ્તિત્વ ધરાવે છે. અસ્તિત્વ ટકાવી રાખવાની માનવીય 
ઝંખના, જે એક વૈજ્ઞાનિક રીતે ચકાસાયેલ જીવશાસ્્રીય હકીકત છે, એ પોતે એક 
મૂલ્ય છે, કારણ કે વ્યાખ્યાગત રીતે «/ મૂલ્ય એ છે જે મનુષ્યોના અસ્તિત્વ માટે 
મૂલ્યવાન હોય, અનિવાર્ય હોય. જ્યારે આપણે એમ સ્થાપિત કરીએ છીએ કે 
માનવ વ્યક્તિની અસ્તિત્વ માટેની ઝંખના એ હકીકત અને મૂલ્ય બેઉ છે, ત્યારે 
વિજ્ઞાન અને મૂલ્યો વચ્ચેનું હેત રહેતું નથી. 

મનુષ્યો અસ્તિત્વની ઝંખના ધરાવે છે, એમ «તારે આપાણે કહીએ છીએ, 
ત્યારે આપાણે ઉમેરવું જોઈએ કે તેઓ 'માનવ' તરીકે જીવવાની ઝંખના ધરાવે 
છે. કાયમ મનુષ્ય કરતાં ઉતરતું જીવન જીવવા કરતાં તો તેઓ મરણ વધારે પસંદ 
કરશે. “માનવો' તરીકે જીવવાની ઝંખના એ રેડિકલ હ્રુમૈનિઝમની દષ્ટિએ, 
સ્વતંત્રતાની ઝંખનાનું હાર્દ છે. સ્વતંત્રતા, આમ, એક પાયાનું મૂલ્ય છે, કારણ 
કે, “માનવો' તરીકેનું મનુષ્યોનું અસ્તિત્વ બધાં « મૂલ્યોનો આધાર છે. 


સ્વતંત્રતાનો ખ્યાલ 


સ્વતંત્રતાનો અર્થ છે અંકુશ અથવા નિયંત્રણનો અભાવ, વ્યક્તિઓની 
મનુષ્યો તરીકેની જે ઢંકાયેલી સંભાવનાઓ છે તેને ખુલ્રી થવાના માર્ગમાં જે 
બધાં નિયંત્રાગો છે, તે ધીરે ધીરે દૂર થતાં જાય એને આપણે સ્વતંત્રતા કહી 
શકીએ. 

ચજીય ક્ષેત્રમાં અને રાન્સના સંદર્ભમાં સ્વતંત્રનાનો અર્થ થાય છે કેટલાક, 
મૂળભૂત હકકો, જેવા કે માહિતી પ્રાપ્ કરવાની અને પોતાનો અભિપ્રાય વ્યક્ત 
કરવાની સ્વતંત્રતા, મજૂર મંડળો અને રાજકીય પક્ષો જેવા સંગઠનો રચવાની 
સ્વતંત્રતા, અને સભાઓ ભરવાની અને સરઘસો કાઢવાની સ્વતંત્રતા વગેરેનો 
ભોગવટો. ઉપરાંત, સત્તાના મનસ્વી ઉપયોગ સામેની સ્વતંત્રતા, જે કાયદાના 
શાસનનું હાર્દતત્ત્વ છે, તેનો સમાવેશ પણ સ્વતંત્રતાના ખ્યાલમાં થઈ જાય છે. 
બીજો એક મૂળભૂત હક્ક છે, અંત:નિષ્ઠાની સ્વતંત્રતા, કોઈ પણ ધર્મમાં 
માનવાની, તેનો પ્રચાર કરવાની અથવા ધર્મમાત્રનો વિરોધ કરવાની સ્વતંત્રતા. 





સિજ રેડિક્લ લ્રમેનિઝમ 


સામાજિક ક્ષેત્રમાં સ્વતંત્રતાનો અર્થ થાય છે. અબૌધ્ધિક પ્રતિબંધક રૂઢિઓ 
અથવા પરંપરાઓનો અભાવ. લગ્ન, છૂટાછેડા, પિતૃ-માતૃપદ, પતિ અને પત્ની 
વચ્ચેના સંબંધો, યુવાન અને વૃધ્ધ વચ્ચેના સંબંધો, જીદી જ્ઞાતિઓ અને સમૂહો 
વચ્ચેના સંબંધો વિષેની. કેટલાક લોકોની બાબતમાં તો રાજકીય નિયંત્રણો કરતાં 
સામાજિક નિયંત્રાણો વ્યક્તિ-સ્વાતંત્યને ઘણા મોટા પ્રમાણમાં રૂંધનારાં હોય 
એવું બને. આમ છતાં, સામાન્ય રીતે રાજકીય નિયંત્રણો અને સામા«ક 
નિયંત્રણો સાથે સાથે જતાં હોય છે. આપખુદશાહીં સમાજ સામાન્ય રીતે 
આપપખુદશાવી રાજ્યવ્યવસ્થા સ્થાપવાનું વલણ ધરાવતો હોય છે. 

આમ છતાં, સ્વતંત્રતાના ખ્યાલને આપણે રાજકીય અને સામા2ક 
કૈત્રો પૂરતો જ સીમિત ન રાખી શકીએ. આર્થિક સ્વતંત્રતાની વ્યક્તિની જરૂર 
એટલી જ પ્રાથમિક છે. વ્યક્તિને અછત, અભાવ અને આર્થિક અસલામતી 
સામે પણ સ્વતંત્રતાની જરર છે. મનુષ્ય ભૂખમરાથી મુક્ત થવા અને ભૂખમરાના 
ભયમાંથી મુક્ત થવા ઈચ્છે છે. બધા જ પ્રકારનાં નિયંત્રાણોથી ઉત્તરોત્તર મુક્તિ 
એવી જે આપણે સ્વતંત્રતાની વ્યાખ્યા આપી, તેમાં આર્થિક નિયંત્રણોના 
અભાવનો પાણ સામવેશ થઈ જાય છે. વ્યક્તિની માનવીય સંભાવ્યપતાઓના 
ઉદ્ઘાટનમાં જેટલા પ્રમાણમાં રાજકીય અને સામા2ક નિયંત્રણો અવરોધરૃપ 
છે, તેટલાં «/ પ્રમાણમાં આર્થિક નિયંત્રણો પણ અવરોધરૂપ છે. આર્થિક ક્રેન 
અભાવ અને અસલામતી એ માનવ સ્વાતંત્યમાં આડખીલીરૂપ છે, એનો આપાગે 
સ્વીકાર કરવો જોઈએ. 

આ વ્યાપક અને સર્વગ્રાહી અર્થમાં સ્વતંત્રતા એ કોઈ નકારાત્મક ખ્યાલ 
રહેતો નથી. સ્વતંત્રતાનો અર્થ વ્યક્તિ પરના ગેરવાજબી તમામ નિયંત્રાણોનો 
અભાવ એવો થાય છે અને એમાં પોતાની સંભાવ્ય શક્તિઓનો પૂરેપૂરો વિકાસ 
થાય એટલું રળવાની તેની શક્તિનો સમાવેશ થઈ જાય છે. એક માનવ તરીકે 
સંપૂર્ણ અથવા ભર્યું ભર્યુ જીવન જીવવાની વ્યક્તિની શક્તિ, એ સ્વતંત્રતાનો 
સાચો અર્થ છે. 

બીજાં જીવશાસ્ત્રીય ઘટકોની જેમ મનુષ્ય પણ અસ્તિત્વના સંઘર્ષમાં સતત 
પરોવાયેલા છે. શરૂઆતના તબક્કાઓમાં મનુષ્યને પોતાનાં જીવનનું રક્ષાગ કરવા, 
ખોરાક મેળવવા અને અસ્તિત્વ ટકાવી રાખવા માટે પ્રતિકૂળ કુદરત સામે લડવું 
પડતું. અતિશય ઠંડી અને ગરમી, અનાવૃષ્ટિ અને અતિવૃષ્ટિ સામે, જંગલી અને 





સ્વતંત્રતા, પાયાનું મૂલ્ય જક 





સભાનતા સ્તરે જીવવા સતત મથામણ કરતો રહ્યો હેત 
પોતાનાં વધુ સુઘડ કરવામાં, ઘડાઓ અને અન્ય વાસણો બનાવવામાં, રંગો 
તૈયાર કરવામાં અને જે ગુફામાં તે રહેતો હતો, તેની દીવાલો પર ચિત્રકામ 
કરવામાં પણ તે પરોવાયેલો રહેતો હતો. અસ્તિત્વ માટેની એની લડત એ આમ 
સ્વતંત્રતા માટેનીય લડત હતી. આજે જ્યારે એ જંગલી અવસ્થામાંથી સભ્યતામાં 
પ્રવેશી ચૂક્યો છે, ત્યારે પગ એ જ લડત જુદા સ્વરૂપે ચાલુ રહી છે. બુધ્ધિ, . 
લાગાણી અને આત્મસભાનતાના ઉચ્ચતસ્તરે લડાતી મનુષ્યની સ્વતંત્રતા માટેની 
લડત એ આખરે તો અસ્તિત્વ માટેની જીવશાસ્્રીય લડતનું જ સાતત્ય છે. 

આથી જ, સ્વતંત્રતા એ શબ્દકોષમાંનો સૌથી વધુ ઊર્મિલ શબ્દ છે. 
સ્વતંત્રતાનો ખ્યાલ જેટલો સ્વયંભૂ હકારાત્મક પ્રતિભાવ પેદા કરે છે, એટલો 
બીજા કોઈ ખ્યાલ કરતો નથી. બધા «/ માણસો 'મનુષ્યો' તરીકે જીવવાની તીવ્ર 
ઈગ્છા ધરાવે છે અને અ ખ્યાલ એ «૮ મૂર્તિમંત અભિવ્યક્તિ 
છે. બ /જ 

જ્યારે આપણે એમ/ક, ન કે ઈ એટલે મનુષ્યની 
સંભાવ્યશક્તિઓને ખીલવામાં « કંઈ અવરોધો રહેલા છે, તે ધીરે ધીરૈ દૂર થતા 
હોય, ત્યારે આપણે એવી વ્યક્તિને ધ્યાનમાં રાખીને કહીએ છીએ જે એક 
બુધ્ધિનિક માનવવ્યક્તિ હોય અને જે એમ પાણ સ્વીકારાતી હોય કે એણે એની 
સંભાવ્ય શક્તિઓનો વિકાસ એવી રીતે કરવાનો છે, જેથી બીજી વ્યક્તિઓના 
અવા” પ્રયાસો સાથે સુમેળ સધાય. મતલબ કે એણે સામાન્ય જાહેર હિતમાં 
મૂકવામાં આવેલાં વાજબી નિયંત્રાણો સ્વેચ્છાએ સ્વીકારવા જોઈએ. સ્વાતંત્રતા 
પર બીજી વ્યક્તિઓની સ્વતંત્રતાઓના રક્ષણ હેતુ જ વાજબી નિયંત્રણો મૂકી 
શકાય, અન્યથા નહીં. સમાનતાનો અર્થ બધાને સરખી સ્વતંત્રતા એવો થાય 
અને એથી સમાનતાના હેતુ માટે એક ભક્તિની સ્વતંત્રતા પર વાજબી નિયંત્રણો 
મૂકી શકાય. 


૧૦૨ રૂડિકલ લ્રમેનિઝમ 


માનવીય સંભાવ્યતાઓ 


માનવીય સ્તરના અસ્તિત્વથી માનવેતર અસ્તિત્વ જુદું પડે છે, એની 
આપણે વાત કરી ગયા છીએ. ઉપરાંત, એક બુધ્ધિનિક માનવવ્યક્તિમાં જે 
સંભાવ્યશક્તિઓ પડેલી છે તેનો વિકાસ કરવાની વાત આપાગે કરી ગયા છીએ. 
એક માનવ તરીકેનું અસ્તિત્વ માનવેતરના અસ્તિત્વથી (એક પ્રાણી કક્ષાના 
અસ્તિત્વથી) કઈ રીતે જુદું પડે છે? એક બૌધ્ધિક માનવજક્તિ તરીકે તેની 
કઝા#જા ડબ કઈ છે, તેની ગુંજાશ કઈ છે? આ પ્રશ્નોનો હવે આપણે વિચાર 
કરીશું. 

આધુનિક મનોવિજ્ઞાન કહે છે કે મનુષ્યનું માનસિક બંધારાગ નિમ્નસ્તરનાં 
પ્રાણીઓના માનસિક બંધારણથી મુખ્યત્વે બે બાબતોમાં જુદું પડે છે. ૨ આધુનિક 
મનોવિજ્ઞાન કહે છે કે મનુષ્યનું માનસિક બંધારણ નિમ્નતરના પ્રાણીઓના 
માનસિક બંધારણથી મુખ્યત્વે બે બાબતોમાં જુદુ પડે છે. પ્રથમ તો, માનવ 
વર્તન શવજવૃતિઓથી ઘણા ઓછા પ્રમાણમાં નિર્ણિત થાય છે. હકીકતમાં, 
પ્રાણીજગતની ઉત્કાંતિમાં, એકબાજુ, મગજના કદ અને શક્તિમાં ધીરે પીરે 
વધારો ષતો ગયો છે, તો બીજી બાજુ, વર્તનનાં , નિર્ણાયક ઘટકો તરીકે 
સહજવૃતિઓની ભૂમિકા ઉત્તરોઉત્તર ઘટતી ગઈ છે. અને મનુષ્યોના માનસિક 
બંધારણની બીજી લાક્ષણિકતા એ છે કે તેમનું મગજ બીજા કોઈ પણ પ્રાણી 
કરતાં વધુ વધારે વિકાસ પામેલું છે. મનુષ્યના તદન નજીકના પુરોગામી પ્રાણી 
કરતાં મનુષ્યના મનનું કદ લગભગ ત્રાગ ગણુ વધારે મોટું છે. પાગ એથીય વિશેષ 
તો, મનુષ્યના મગજે સંપૂર્ણપણે નવી «/ લાક્ષણિકતા પ્રામ કરી છે, અને તે « 
આત્મસભાનતાની. મનુષ્ય માત્ર વિચારે છે અને અનુભવે છે, એવું નથી, એ 
પોતાના વિચારો અને લાગણીઓથી સભાન પણ છે. પોતાનાં વિચારો અને 
લાગામીઓ કયાં છે, તેની સભાનતા એ એકલો «/ ધરાવે છે. આત્મ-સભાનતાની 
આ શક્તિએ મનુષ્યોની સંભાવ્ય શક્તિઓ તેમજ/ સમજાવેલ જવાબદારીઓને 
એક નવું જ પરિણામ આપ્યું છે. 





૨, જુઓ એરિક ફોમનું પુસ્તક, “* ઘ એનેટોમી ઓફ હ્યુમન ડિસ્ટ્રીક્ટીવનેસ'*, 
૧૯૭૩, પેન્ગ્વીન બુક, પૃ.૩૦૦-૩૦૨ 





સ્વતંત્રતા, પાયાનું મૃલ્ય પક 


આપણે ઉપર જે વિધાન કર્યું કે મનુષ્યનું વર્તન ઘાણા ઓછા પ્રમાણમાં 
તેની સહજવૃત્તિઓથી નકકી થાય છે એનો અર્થ એવો થતો નથી કે મનુષ્યોને 
પ્રાણીઓની જેમ સહજવૃતિઓ (આધુનિક મનોવિજ્ઞાનીઓ તેને આવેગો, 
સહજપ્રેરગાઓ વગેરે કહેવાનું પસંદ કરે છે)છે જ/ નહીં. કહેવાનું તાત્પર્ય એટલું 
*/ કૅ સહજવૃત્તિઓ માનવ સ્વભાવનો ભાગ «/રૂર છે. પણ મનુષ્ય વર્તનને 
ઘડવામાં તેમની ભૂમિકા મર્યાદિત છે. મનુષ્ય પાસે મગજની વધુ શક્તિ છે અને. 
તેમની પાસે આત્મસભાનતા છે, એનું આ એક જરૂરી પરિણામ છે, પોતે કોઈ 
સહજ આવેગથી દોરાઈ રહ્યો છે, એવી સભાનતા જો મનુષ્યને હોય તો પછી 
એ આવેગની અભિબ્યક્તિ પોતાના વર્તનમાં એ થવા દે અથવા ન પણ થવા દે. 
પોતાના વર્તનમાં એ આવેગ ને વ્યક્ત થવા દેવો કે ન ષવા દેવો એનો આધાર 
ચોક્કસ પરિસ્થિતિમાં એ થવા દેવું એ લાભદાયક છે કૈ હાનિકારક એની સમજાગ 
પર રહેવાનો, આમ, સહજવૃતિઓ અથવા આવેગોની અસરકારકતા 
આત્મસભાનતાથી મર્યાદિત થાય છે. 

પોતાની ચઢિયાતી મગજશક્તિ અને આત્મ સભાનતાની શક્તિને કારણે 
મનુષ્ય વિકાસની વિશાળ સંભાવ્યતાઓ અથવા ગુંજાશો ધરાવે છે. આ ગુંજાશોના 
પાછા અનેક પ્રકારો છે. 

માત્ર શારીરિક અસ્તિત્વની બાબતમાં પણ મનુષ્ય બાકીના પ્રાણીજગત 
કરતાં ઘણું સાટું જીવન જીવે છે. તે વધુ સારી સગવડવાળાં મકાનો બાંધી શકે છે, 
વધુ અનુકૂળ અને આકર્ષક વસ્્રો બનાવી શકૅ છે, વધુ સ્વાદિષ્ટ અને તંદુરસ્ત 
ખોરાક પ્રામ કરી શકે છે, રોગો સામે લડવા દવાઓ શોધી શકે છેં, અને સંવહન 
તેમજ અવર#/વરનાં નવાં નવાં સાધનો પ્રયોજી શકે છે. 

બૌધ્ધિક ક્ષેત્રોમાં તો માનવવ્યક્તિની સંભાવ્યતાઓ તો લગભગ અમર્યાદિત 
છે. ભૌતિકશાસ્ત્ર (અણુ-ભૌતિકશાસ્ર સહિત) રસાયણશાસ્ર, જીવશાસ્ર, 
ઔષધશાસ્ર અને બીજાં વિજ્ઞાનોમાં મનુષ્યે જે શોધખોળો કરી છે, તે તો 
આશ્ર્યચક્તિ કરી દે તેવી છે. અલબત્ત, જ્ઞાનના ક્ષેત્રમાં પ્રતેક આગે કદમ 
અજ્ઞાનનું ક્રેત્ર કેવું વિશાળ છે, તેની પ્રતીતિ કરાવે છે. તો સાથે સાથે જ્ઞાનના 
ક્ષેત્રમાં આગેકૂચને કોઈ સીમા નથી, એનું ભાન પણ કરાવે છે. 

સામાજિક ક્ષેત્રમાં પણ મનુષ્ય વધુ આગળ વિકાસ કરે એની પણ ઘણી 
ગુંજાશ છે. વધુને વધું સંકુલ બનતા જતા આધુનિક સમાજની જરૂરિયાતોને હાલ 








૧૦૪ રૈડિકલ ક્રુમેનિઝમ 


પ્રવર્તતાં નૈતિક ધોરણો પહોંચી વળી શકે એવાં નથી. તેમ છતાં, એક વ્યક્તિ 
નૈતિક સંવેદનશીલતા વિકસાવવાની તેમજ માનવદુ:ખો દૂર કરવા તેમજ અન્યાય 
નાબૂદ કરવા પોતાની જાતને સમર્પિત કરવાની ગુંજાશ ધરાવે છે. નૈતિક વિકાસની 
દિશામાં ભક્તિની સંભવિત શક્તિઓનો વિકાસ કરવો એ ખરેખર આજની તાતી 
જરૂરિયાત છે. ક 

સર્જનાત્મક કળાનું ક્ષેત્ર એક બીજું એવું ક્ષેત્ર છે, જેમાં વ્યક્તિની સુષુમ 
શક્તિઓનો વિકાસ થઈ શકે. સાહિત્ય, સંગીત, ચિત્રકળા, શિલ્પ, નૃત્ય અને 
નાટક આ બધાં મનુષ્યની કળાત્મક સિધ્ધિઓના મહત્વનાં ક્ષેત્રો છે. તે 
મનુષ્યજીવનને બે રીતે સમૃદ્ધ કરી શકે. એક તો, વ્યક્તિ એ ક્ષેત્રોમાં સિધ્ધિ 
હાંસલ કરીને સંતોષ પ્રામ કરી શકે, અને બે એ સિધ્ધ કરવાની પ્રક્રિયામાં 
પ્રયોજાઈને પણ મનુષ્ય સંતોષ હાંસલ કરી શકે છે, મનુષ્ય જીવન આ બે રીતે કેવી 
રીતે સમૃધ્ધ થઈ શકે, એની ષોડી સમજૂતી આપવી જરૂરી છે. 

નિમ્નસ્તરના પ્રાણીઓની જેમ મનુષ્યોમાં પણ અસ્તિત્વની પાયાની 
ઝંખના માટે જરૂરી એવી કેટલીક સહજવૃત્તિઓ અથવા આવેગોનો કુદરતી 
પસંદગીની પ્રકિયા દરમિયાન વિકાસ થયો હતો. આપણી જુદી જુદી ઈન્દ્રિયોનાં 
અંગો જેમ કે આંખ, કાન, નાક, જીભ અને સ્પર્શ - આ બધાંનો વિકાસ એ 
જ વેતુ (અસ્તિત્વ) માટે થયો છે. પણ હવે મનુષ્યોની આત્મસભાનતાને કારણે 
આ બધા ઈન્દ્રિય-આવેગો અને અંગો એ જીવનને સમૃધ્ધ કરનારા અને જીવનમાં 
સંતોષ આપનાર સ્વતંત્ર સ્રોત બની ચૂક્યાં છે. કેટલાંક ઉદાહરણોષી આ વધુ 
સ્પષ્ટ બનશે. 

ખોચકનો સ્વાદ ખોરાકના પોષણના મૂલ્યમાં ફાળો આપે છે. અને પોષણ 
યુક્ત ખોરાક તો બધા જ પ્રાણીઓના અસ્તિત્વ માટે જરૂરી છે. મનુષ્યો જ્યારે 
ખોરાક ખાય છે ત્યારે માત્ર ખોરાકના સ્વાદનો જ અનુભવ કરે છે એવું નથી 
પણ એ સ્વાદ સારો છે કે કેમ, એનાથી પણ તેઓ સભાન હોય છે. સ્વાદની 
આ સભાનતા મનુષ્યો માટૅ સંતોષનો એક સ્વતંત્ર સ્રોત બને છે. તેઓ માત્ર 
શરીર ટકાવવા જ ખોરાક લે છે, એવું નથી પણ તેના સ્વાદની મજા માણવા 


૩. સેક્યુલર નીતિમત્તાના વિષયની ચર્ચા આગળ પ્રકરણ ૧૦માં કરવામાં 
આવી છે. 


સ્વતંત્રતા, પાયાનું મૂલ્ય હપઉટેહઃ 


પે 
પણ ખોરાક ખાય છે. તેના પરિણામે, ખોરાકનો સ્વાદ સુધરવા તેઓ વિવિધ 
પ્રકારે પ્રયાસ કરે છે. કયારેક તો તેઓને ભૂષ્ન નથી હોતી ત્યારે માત્ર સ્વાદ ખાતર 
પણ ખોરાક ખાતા હોય છે. આમ, ખોરાકના સ્વાદ તેના શરીરશાસ્તરીય કાર્ય 
બનાવવા ઉપરાંત સંતોષનું એક આગવું સાધન પણ બની રહે છે. 


આ જ બાબત આપણી બીજી ઈન્દ્રિયોને પણ લાગુ પડે છે. મનુષ્ય ફૂલો _ 


અને અત્તરોની સુગંધમાંથી આનંદ અને સંતોષ પ્રામ કરે છે, કુદરત અને કળામાંથી 
સંતોષ પ્રામ કરે છે, સંગીતમાં રહેલી અવાજની સંવાદિતામાંથી આનંદ પ્રામ કરે 
છે. અને ચામડી દ્વારા ઠંડક અને ગરમીનો અનુભવ કરીને પણ આનંદ પ્રામ કરે 
છે. 

એ જ રીતે આપણી જાતીયવૃતિ, જો કે તેનો જીવશાસ્તરીય ઘેતુ તો પ્રજનન 
દ્વારા જાતિનું અસ્તિત્વ ટકાવી રાખવાનો છે, એ પણ સંતોષ અને આનંદનો એક 
સ્વતંત્ર સ્રોત બને છે. મનુષ્યો માત્ર સંતતિ પેદા કરવા માટે નહીં પણ તેમાંથી 
જે સંતોષ મળે છે, તે મેળવવા માટે પણ જાતીય સમાગમ કરે છે. 

બીજી કેટલીક સહજવૃત્તિઓ મનુષ્યજીવનને સમૃધ્ધ કરવામાં વધારે 
મહત્વની ભૂમિકા ભજવે છે. શોધવૃત્તિ એ મનુષ્યની એક કુદરતી વૃત્તિ છે. આ 
વૃત્તિનું મૂળ શક્ય છે કે ખોરાકની શોધમાં પડેલું હોય, કારણ કે ખોરાક મેળવવો 
મનુષ્યના જીવશાસ્્રીય પુરોગામીઓ સહિત બધા જ પ્રાણીઓનો મુખ્ય વયવસાય 
હોવો જોઈએ. બીજી ઈન્દ્રિયોમાં જેમ બને છે તેમ, જ્યારે શોધ સફળ થાય ત્યારે 
અને જે મેળવવા મથતા વતા તે હાંસલ ધાય ત્યારે સંતોષ અનુભવાય છે. સત્ય 
માટેની માનવની શોધ એ શોધવાની જે જીવશાસ્રીય વૃત્તિ હતી એનું જ સાતત્ય 
હોય એમ લાગે છે. મનુષ્ય જે જાણવાનો પ્રયાસ કરતો હોય તે જાણવામાં «યારે 
એને સફળતા મળે છે ત્યારે એને ઊંડા સંતોષની લાગણી થાય છે. કોઈ પણ 
નિશાળિયો ભૂમિતિનું થિયેરમ્‌ ઉકેલવામાં અથવા બીજગણિતમાં સમીકરણ 
છોડવામાં સફળ ત્યારે કેટલો આનંદ અને સંતોષ માય છે, તે સારી પેઠે જાણે છે. 
એવો «/ ઊંડો સંતોષ «મારે કોઈ વૈજ્ઞાનિક કોઈ શોધ કરે અવા કોઈપાણ દિશામાં 
વધુ જ્ઞાન પ્રામ કરે ત્યારે તેને ષતો હોય છે, “જ્ઞાન પાસે પોતાનો આગવો 
પુરસ્કાર છે'', એ વિધાન મનોવૈજ્ઞાનિક રીતે પણ વાજબી ટરે છે. મનુષ્ય જ્ઞાન 
ખાતર જ્ઞાનની સાધના કરતો હોય છે, એ જ્ઞાનથી એને અથવા સમગ્ર 
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મનુષ્યજાતિને લાભ થાય એ એક અલગ બાબત છે. 

સામાન્ય રીતે સામાજિક અથવા નૈતિક વૃત્તિઓ તરીકે ઓળખાતી બીજી 
કટલીક વૃત્તિઓ જેવી કે, સહાનુભૂતિ, માયાળુપણુ વગેરે પાણ મનુષ્ય ધરાવે છે. 
આ વૃત્તિઓ કેવી રીતે ઉદ્ભવે છે, તેની ચર્ચા આપાગે પાછળથી (પ્રકરણ 
૧૦માં) કરીશું. અહીં તો આપાણે એટલું જ કહેવા માંગીએ છીએ કે, સામાક 
વૃત્તિની પરિપૂર્તિ પાશ સંતોષનો એક આગવો સ્વતંત્ર સ્રોત છે. «યારે કોઈ 
ભક્તિ જરૂરમંદને મદદ કરે છે અથવા બીજાની પીડા અથવા દુ:ખ દૂર કરવાનો 
પ્રયાસ કરે છે, ત્યારે તે આ સામાજિક વૃત્તિની પૂર્તિથી થતો સંતોષ અનુભવે છે. 
એમ કરવાષી બીજી વ્યક્તિને મદદ અથવા લાભ થાય છે એ તો જુદો %. 

મનુખ્માં સુષુમ રહેલી કળાવિષયક શક્તિઓની વાત કરીએ તો, સર્જન 
શક્તિ અને મૌલિકના માટેની મષામાણ એ મનુષ્યસ્વભાવમાં ઊંડે સુધી રહેલી 
એક વૃત્તિ છે, એવો મનોવૈજ્ઞાનિક પુરાવો પૂરતા પ્રમાણમાં આપણે સાંપડે છે. 
સર્જનક્ષમતા એ મગજની વ્યવસ્થામાં અંતર્ગત છે, એને લગતો કંઈક પુરાવો 
પણ આપામને મળે છે. ૪ આ સર્જનશીલતાની વૃત્તિ અસ્તિત્વની ઝંખના સાથે 
કેવી રીતે સંકળાયેલી છે, વજી સુધી સ્પષ્ટ થતું નથી. એનું એક કારણ એ છે કે 
મનોવિજ્ઞાન અને સૌંદર્ષશાસ્ત્ર હજ નવાં નવાં વિજ્ઞાનો છે. આમ છતાં, સર્જન 
શીલતાની વૃત્તિનું અસ્તિત્વ મનુષ્ય સ્વભાવમાં રહેલું છે, એ વિષે શંકાને સ્થાન 
નથી. પ્રાકએતિહાસિક મનુષ્યની પ્રવૃતિઓમાં અને નાનાં બાળકોમાં પગ આ 
વૃત્તિઓની જેમ સર્જનશીલતાની વૃત્તિ પાણ સંતોષનો આગવો અને સ્વતંત્રનો 
શોત છે. એક કળાકાર કળાનો આનંદ કળા ખાતર લૂંટી શકે છે, ઘણીવાર એને 
કશા પુરસ્કારની પડી પણ હોતી નથી. 

આમ, માનવસ્તરે જીવાતું જીવન એ માત્ર શારીરિક અસ્તિત્વની કક્ષાએ 
જીવાતા માનવેતર સ્તરના જીવન કરતાં ઘણું જદું પડે છે. પોતાના મગજના 
વિકાસને કારાણે મનુષ્ય વધુ સારુ, સગવડભર્યુ ભૌતિક જીવન જીવી શકે છે અને 
ઘણા મોટા પ્રમાણમાં માનસિક આનંદ અને સંતોષ આપતી બૌદ્ધિક, નૈતિક 
અને કળા વિષયક પ્રવૃતિઓમાં પોતાને પ્રયોજી શકે છે. વિવિધ પ્રકારનાં શારીરિક- 
ભૌતિક તેમજ માનસિક સંતોષો અને સિધ્ધિઓથી મનુષ્યજીવન સમૃધ્ધ અને ભર્યું 


૪. જુઓ એરિક ફોમ, અગાઉ ઉલ્લેખિત. 





સ્વતંત્રતા, પાયાનું મૂહ્ય ૧૦૩ 


ભર્યું બનાવી શકાય છે. પૂર્ણ જીવન પ્રામ કરવાના માર્ગમાં જે જે અવરોધો, 
આડખીલીઓ, નિયંત્રાગો આવતાં હોય તે બધાં દૂર કરવામાં જ સ્વાતંત્ય રહેલું 
છે. આવા પૂર્ણ જીવનમાં શારીરિક શ્રેયનો તેમ જદ્યાં જુદ્યં ક્ોત્રોમાં વિકાસ 
કરવાની શક્તિઓને સોળે કળાએ ખીલવાનો પૂરતો અવકાશ હોય એ બે બાબતોનો 
સમાવેશ થઈ જાય છે. સ્વાતંત્રય માટેનો સંઘર્ષ એ અસ્તિત્વ માટેની જીવશાસ્રીય 
લડાઈનું સાતત્ય હોવા છતાં તે વધુ “'સમૃધ્ધ'' અથવા ઉચ્ચતર ધય પ્રામ કરવા 
તાકે છે, એટલું ઉમેરવું અસ્થાને નહીં ગાણાય. 

અલબત્ત, મનુષ્ય બીજી પણ કેટલીક એવી ગુંજાશો ધરાવે છે, જે તેને 
પોતાને અથવા બીજાને હાનિકારક હોય, પણ આવી સંભાળભતાઓ એ 
સ્વતંત્રતાની વ્યવસ્થામાં આવી શકે નહીં. શરીરની વધુ પડતી આળપંપાળ 
અથવા અતિરેકભર્યો. આહારવિહાર તંદુરસ્તી માટે હાનિકારક પુરવાર થયા વિના 
ન રહે. આવો વ્યવહાર જીવનવિરોધી અને તેથી સ્વતંત્રતાવિરોધી ગણાય. કોઈ 
વ્યક્તિ પરપીડક અથવા હત્યારો બનીને બીજાઓને ભારે હાનિ પહોંચાડી બેસે. 
આવાં પ્રકારનાં મનોવલાગો અબૌધ્ધિક અને માનવવિરોધી «/ ગણાય. જારે 
બુધ્ધિનિક ભક્તિની સંભાવ્યતાઓના વિકાસથી'તેના ભલા અને સુખમાં તેમજ 
અન્યના ભલા અને સુખમાં ઉમેરો થાય. અને સાચા સ્વાતંત્રનું હાર્દ પાસ આવી 
સંભાવ્યશક્તિઓની ખીલવાગીમાં « રહેલું છે. 


સ્વાતંત્ર્યની ઝંખનાની ખોટી દિશા 


સ્વાતંત્ર્ય માટેની મનુષ્યની ઝંખના ઘાણી વખત ખોટી દિશાઓમાં વળાંક 
લેતી હોય છે. આવી ખોટી દિશાના બે દાખલા હાલના સંદર્ભમાં પાસ વિચારવા 
જેવા છે. 

આર્થિક સુસ્થિતિ અને સલામતી એ સ્વતંત્રતાના ખ્યાલના ભાગરૂપ છે. 
વ્યક્તિએ પોતાની આર્થિક સુધારાગા અને સલામતી અન્ય સાધે વેતુપૂર્ણ સહકાર 
સાધીને પાણ પોતાના પ્રયાસો થકી હાંસલ કરવાની છં, આ બાબત ધણીવાર 
ભુલાઈ «તી હોય છે. એ માટે પોતાના પર આધાર રાખવાને બદલે ભક્તિ 
ઘણીવાર પોતાનાં આર્થિક ઉત્કર્ષ અને સલામતી માટે કોઈ રાજકીય તારણહાર 
પર આધાર રાખતી ઈ જાય છે. આર્થિક સ્વતંત્રતા મેળવવા આવો સહેલો રસ્તો 
પસંદ કરવાના પ્રયત્નમાં વ્યક્તિ ઘાણીવાર પોતાનું રાજકીય સ્વાતંત્ય ગુમાવી બેસે 


જટ રેડિકલ લ્રુમેનિઝમ 


છે, અને ઘણું ખરું આર્થિક સ્થિતિ સુધારવામાં નિષ્ફળ જાય છે. આપખુદશાહી 
શાસનો, ખાસ કરીને ત્રીજી દુનિયાના દેશોમાં આ રીતે સ્થપાય છે. માણસ 
અનુભવે શીખે છે કે રાજકીય સ્વતંત્રતા ગુમાવ્યા પછી તેની આર્ધિક સ્વતંત્રતા 
પર તો કાપ મૂકાય છે, પણ પોતાની સંભાવ્ય શક્તિઓનો વિકાસની તક પણ 
ગુમાવી દે છે. સ્વતંત્રતાની લડતને આપણે આમ ચુસ્ત ખાનાંઓમાં વહેંચીને 
લડી શકીએ નર્વી, આત્મનિર્ભરતા અને હેતુપૂર્ણ સહકાર એ બધી દિશાઓમાં 
સ્વાતંત્ય પ્રામ કરવા માટે જરૂરી શરતો છે. 

સ્વાતંત્ય માટેની ઝંખનાની એક બીજી ખોટી દિશા, આ “ભૌતિક” 
જગતમાં નહીં, પાગ કોઈ ગૂઢ, આધ્યાત્મિક, પરલોકમાં સ્વતંત્રતા પ્રામ કરવાની 
મથામણ છે. મોન્ન (જેનો શાબ્દિક અર્થ «/ સ્વતંત્રતા થાય છે) નો હિન્દુધર્મનો 
આર્દ્શ અને 'ઈશ્વરપ્રામિ''નો બધા ધમનો આર્દશ, એ સ્વતંત્રતા માટેની લડતની 
ખોટી દિશાનાં ઉદાહરણો છે. આ જીવનની પરિસ્થિતિઓમાં સુધારણા કરીને 
જ સ્વાતંત્રય પ્રામ કરી શકાય, જીવનનાં દુ:ખો તરફ પીઠ ફેરવીને પલાયન ષઈ 
જવાની સ્વતંત્રતા હાંસલ થતી નથી. મોક્ષ અથવા ઈશ્વરપ્રાપ્રિનો આર્દ્શ એ 
ખરેખર તો આ જાવનનાં દુ:ખો અને વિષમતાઓને મદદ કરીને સ્વતંત્રતાના 
ઉદ્દેશ્યને હાંસલ કરવાના પ્રયાસને «7 નિષ્ફળ બનાવી મૂકે છે. 





નવ 


માનવબુધ્ધિનું મૂલ્ય અને તેનું મૂલ્ય 


બુધ્ધિનિક્ઠાવાદ (રેશનાલિઝમ-બુધ્ધિપર આધાર રાખવો)% એ જેટલા 
પ્રમાણમાં સ્વાતંત્યના ખ્યાલ માટે અનિવાર્ય છે, એટલા « પ્રમાણમાં રેડિકલ 
ક્રુમેનિઝમની ફિલસૂફી માટે પણ અનિવાર્ય છે. મનુષ્યની બુધ્ધિપૂર્વક વિચાર 
કરવાની શક્તિ એના થકી જ મનુષ્ય સ્વાતંત્રય માટેની લડતમાં સફળતા પ્રામ કરી 
શકે છે. પ 
અગાઉ આપણે ઉલ્રેખ કરી ગયા કે ૧૯૪૬માં એમ. એન, રોયે અને 
તેમના સાથીદારોએ રૈડિકલ હ્રુમેનિઝમના સિધ્ધાંતો પહેલી જ વાર “૨૨ 
સિધ્ધાંતો'' રૂપે રજ્‌ કર્યા. આ સિધ્ધાંતોમાંનો બીજા નંબરનો સિધ્ધાંત અત્યંત 
મહત્વનો છે. એ આ પ્રમાણે છે. 

“સ્વાતંત્યની ઝંખના અને સત્ય માટેની ખોજ એ મનુષ્યપ્રગતિ પાછળની 
મૂળભૂત પ્રેરગાઓ છે. સ્વાતંત્યની ઝંખના એ ઉચ્ચ સ્તરે-બુધ્ધિ અને ભાવનાના 
સ્તરે ખેલાતી અસ્તિત્વની માટેની જૈવિક લડતનું જ સાતત્ય છે. સત્ય માટેની 
ખોજ પણ તેની જ આંનુષંગિકતા છે. પ્રકૃતિ સંબંધી વધતું જતું શાન, મનુષ્યને 
કુદરતી ઘટનાઓ તેમજ ભૌતિક અને સામા*ક વાતાવરણના જકડી રાખતા 
સંકજામાંથી ઉત્તરોત્તર મુક્તિ બક્ષે છે. જ્ઞાનનું વિષયવસ્તુ જ સત્ય છે.'' 

વધુ સારા જીવન માટેની મનુષ્યની લડત, જે મનુષ્યના સ્વાતંત્ય માટેના 


૧. બધ્ધિનિષ્ઠાવાદ - રશ્નાલિઝમ શબ્દના ઉપયાગ અહી અક 
ઉલસૂકીની સિસ્ટમના અર્થમાં કરવામાં આવ્યો નથી. ફિલસૂડીની સિસ્ટમ 
તરીકે તેનો અર્થ એવો થાય છે કે ઇન્ઝિયસંવેદનનોની વિના માત્ર તકબુધ્ધિ 
(શૈઝન)ની મદદથી જ સાચં જ્ઞાન પ્રા થઈ શકે. અત્ર અના ઉપયોગ 
નિર્ણય અથવા મૂલ્યાંકનના એક માપદંડ તરીકે બુધ્ધિ એ અર્થમાં કરવામાં 
આવ્યો છે. 


યં રેડિક્લ લરુમેનિઝમ 


સંઘર્ષનું હાર્દૂપ તત્વ છે, એ લડતને, મનુખે યુગોથી જે જાન પ્રામ કર્યું છે, તેની 
મદદ મળે છે. જ્ઞાન પ્રામ્રિએ મનુખ્ને કુદરતી બળોને નાથવા તેમજ વધુ સારા 
સમાજનું નિર્માણ કરવા શક્તિમાન બનાવ્યો છે. ખેતીવાડી અને પશુપાલન, 
ઘર અને મકાનોનું બાંધકામ, વસ્ત અને બીજી અનેક ઉપયોગી વસ્તુઓનું ઉત્પાલ્ન, 
તથા બીજી અનેક સુખસગવડો અને સુવિધાઓની જોગવાઈ - આબધા વિષેના 
જ્ઞાને મનુષ્ખજીવનની પરિસ્થિતિઓમાં કેટલો બધો સુધારો કર્યો છે! ઈન્દ્રિયોમાંથી 
પ્રાપ્ર થયેલ અનુભવ તથા તર્કબુધ્ધિની મદદ એ બે વચ્ચે સંવાદિતા સાધીને આ 
બધુ જ્ઞાન પ્રામ કરવામાં આવ્યું છે. જ્ઞાનનો આધાર તર્કબુધ્ધિ છે અને 
માનવપ્રગતિનું ખે મુખ્ય સાધન છે. 

વૈજ્ઞાનિક જ્ઞાન પ્રામ કરવામાં તેની ઉપયોગિતા પ્રમાણ્યા પછી આપણે 
કહેવું જોઈએ કે તર્કબુધ્ધિ બીજી અનેક રીતે માનવપ્રગતિને સહાય કરે છે. 
બુધ્ધિનિક્ઠા અને નીતિમત્તા વચ્ચેના સંબંધની સમજૂતી હવે પછીના પ્રકરણમાં 
આપવામાં આવશે. અહીં એટલો ઉલ્રેખ કરવો પૂરતો ગાણાશે કે બુધ્ધિનિક્ઠા અને 
વ્યક્તિઓ તેમજ સમાજોના નીતિધોરાગોમાં સુધારો એ વચ્ચે હકારાત્મક સંબંધ 
રહેલો છે. આ ઈતિહાસ થકી પ્રસ્‍થાપિત હકીકત છે. મૉરિસ ગ્રીન્સબર્ગ «7ગાવે 
છે, “પ્રગતિ સંબંધી સિધ્ધાંતનો મુખ્ય મુધે સાચો ટરે છે. તે એ કે એતિહાસિક 
વિકાસની પ્રક્રિયા દરમિયાન મનુષ્ય જેટલા પ્રમાણમાં બુધ્ધિનિક થતો ગયો 
તેટલા પ્રમાણમાં નીતિમાન પણ થતો ગયો છે.'' આમ આપણે નીતિમત્તાના 
વિકાસમાં બુધ્ધિનિષ્ઠાવાદના ફાળાની નોંધ લેવી જોઈએ. 

રૈડિકલ હ્રુમેનિઝમની વૈયક્તિક અને સામા2ક ફિલસૂકીમાં બુધ્ધિનિષ્ઠાવાદ 
શા માટે અત્યંત મહત્વનો છે, એનું બીજું પાગ એક કારણ છે. માનસિક રીતે 
મુક્ત હોય એ વ્યક્તિ જ રાજકીય, આર્થિક અને સામાક સ્વતંત્રતા હાંસલ 
કરવાનો પુરુષાર્થ કરી શકે. સ્વાતંત્ય માટેની મનુષ્યની સભાન લડતનું પ્રથમ 
પગથિયું અને તે માટેની પૂર્વ શરત જો કોઈ હોય તો તે માનસિક સ્વતંત્રતા. 
માનસિક સ્વતંત્રતામાં અંધશ્રધ્ધાનો અભાવ, તો બીજી બાજુ આત્મનિર્ભરતા 
બન્ને અભિપ્રેત છે. બુધ્ધિનિકા # માણસને અંપશ્રદ્ધામાંથી મુક્ત કરે છે અને 


૨, સર જીલિયન હફ્સલે દ્વારા સંપાદિત “હ્રુમેનિસ્ટ ફેમ'માં જુઓ તેમનો 
લેખ, “* એ હ્યુમેનિસ્ટ વ્યુ ઓફ હિસ્ટરી'*. 


માનવબુજ્મિું મૂલ્ય અને તેનું મૂલ્ય ૧૧૧ 


તેને સાચા અર્થમાં સ્વ-અવલંબી બનાવે છે. જેટલા પ્રમાણમાં મનુષ્ય પોતાનો 
માર્ગદર્શક પોતે બની શકે એટલા પ્રમાણમાં એ માનસિક રીતે મુક્ત છે, એમ 
કહીં, શકાય અને સ્વ-માર્ગદર્શન પૂરી પાડી શકે તેવી જો કોઈ શક્તિ હોય તો તે 
છે મનુષ્યની વિચાર કરવાની બુધ્ધિ. બુધ્ધિ મનુષ્યને માનસિક રીતે સ્વતંત્ર 
બનાવે છે, પોતાની નીતિભાવનાનો વિકાસ કરવા શક્તિમાન બનાવે છે, જેથી 
તે સંગઠિત સમાજમાં સંવાદિતાથી, બીજાઓ સાથે સુમેળથી રહી શકે, એટલું «7 
નહીં, ઈષ્ટ સામાર7ક પરિવર્તનમાં પોતે એક સર્જનશીલ એજન્ટ સુધ્ધાં બની 
શકે, 


મનુષ્ય અંતર્ગત રીતે જ બૌધ્ધિક છે 


રૈડિકલ હ્રુમેનિઝમ એક આશાવાદી ફિલસૂફી છે. માનવપ્રગતિનું મુખ્ય 
સાધન-તર્કબુધ્ધિ-એ મનુખ સ્વભાવનો અંતર્ગત ભાગ છે, એવું એનું પ્રતિપાદન 
છે. એ «ણાવે છે કે તર્કબુધ્ધિ એ જીવશાસ્્રીય લક્ષણ અથવા ગુણધર્મ છે. 

રેડિકલ હ્રુમેનિઝમના ''૨૨ સિધ્ધાંતો ''માંથી સિધ્ધાંત નંબર ચાર જણાવે 
છે, 

** નિયમ-શાસિત ભૌતિક પ્રકૃતિની પથાદભૂમિકામાંથી મનુષ્યનો 
આવિર્ભાવ થયો હોવાથી મનુખે પણ તત્ત્તત: બૌધ્ધિક « છે. બુધ્ધિ એ જૈવિક 
ગુણધર્મ હોવાથી તે મનુષ્યની સંકલ્પશક્તિથી વિપરીત હોઈ શકે નહીં. બુધ્ધિમત્તા 
અને ભાવના એક જ જીવશાસ્્રીય ઉદ્ગમસ્યાન ધરાવે છે, એમ ઘટાવી શકાય.'' 

દરેક મનુષ્ય બુપ્ધિ ધરાવતો હોવાથી તે હંમેશા અનુભવમાંથી શીખી શકે 
છે. અનુભવમાંથી શીખવાની મનુષ્યની ક્ષમતા થકી આશાનો સંચાર થાય છે કે 
ભલે વર્તમાન ગમે તેટલો નિરાશાજનક કેમ ન લાગતો હોય, આતની ભૂલોમાંથી 
શીંખેલાં પદાર્ષપાઠો થકી મનુષ્યજાતિનું આવતીકાલનું ભવિષ્ય «/રૂર ઊજળું હશે. 

મનુષ્ય તત્ત્વત: અથવા અંતર્ગત રીતે બૌધ્ધિક છે, એ વિધાન વિષે ઘણી 
ગેરસમજ થઈ છે. કારણ બૌધ્ધિક શબ્દ જુદાજુદા અર્થોમાં વપરાય છે. “મનુષ્ય 
નૌધ્ધિક છે”, એના ઓછામાં ઓછા ત્રણ અર્થ થાય છે, પાસ કરીને બૌધ્ધિક 
શબ્દ જે અર્થ અર્થમાં વપરાય છે, તે દષ્ટિએ. 

પ્રથમ તો, બૌધ્ધિક શબ્દનો ઉપયોગ વસ્તુલક્ષી અર્થમાં થઈ શકે, જેમ કે. 
આપણે જયારે કહીએ છીએ કૈ જગત એક “બૌપ્ધિક'' વ્યવસ્થા છે, અહીં 


૧૧૨ શેડિકલ કુમેનિઝમ 


બૌધ્ધિક અથવા રેશનલનો અર્થ થાય છે, નિયતિવાદ અથવા નિયમ-શાસિત. 
જ્યારે આપણે શબ્દ “બૌધ્ધિક'' આ વસ્તુલક્ષી અર્થમાં વાપરીએ છીએ ત્યારે 
“પ્રનુષ્ય બૌધ્ધિક છે'', એ વિધાનનો અર્થ થાય છે કે મનુષ્ય બાકીના «ગતની 
જેમ કાર્યકારણના નિયમોને આધીન છે. ઉપરાંત, મનુષ્યસ્વભાવ અને 
માનવવર્તનનો અભ્યાસ આપાગે વૈજ્ઞાનિક અભિગમથી કરી શકીએ છીએ, જેમ 
બીજી ઘટનાઓનો અભ્યાસ કરીએ છીએ તેમ, ઉપરાંત, એનો અર્થ એવો પાણ 
થાય કે મનુષ્યમાં આધિભૌતિક કે દેવી તત્વ કશું નથી, આપણી બોધ્ધિક 
સમજણની બહાર અથવા પર હોય એવું કશું નથી. મનુષ્યની આ વસ્તુલક્ષી 
બૌધ્ધિકતા એ હકીકતમાંથી ફલિત થાય છે કે મનુષ્ય પ્રકૃતિનો જ ભાગ છે. 
આત્મલક્ષી અર્થમાં “મનુષ્ય બૌધ્ધિક છે' એ કથનના બે જુદા અર્ષ છે, 
જેમાંનો એક અર્થ સાચો નથી. ભક્તિ બૌધ્ધિક છે, એમ ન્યારે આપાણે કહીએ 
છીએ, ત્યારે સામાન્ય રીતે આપણે એવું માનીએ છીએ કે તે તેની ભાવનાઓ- 
લાગણીઓ અથવા પૂર્વનિર્ધારિત ખ્યાલોથી દોરવાને બદલે બુધ્ધિથી વધુ દોરાય 
છે, બીજા શબ્દોમાં, તેના સ્વભાવે બુધ્ધિ એ નિયંત્રકમાં પરિબળ છે. આ 
અર્થમાં આપણે મનુખને બૌધ્ધિક કહી શકીએ નર્વી, કમ સે કમ, માનવવિકાસના 
હાલના તબક્કે અને મોટા ભાગના લોકો માટે આમ કહેવું એ સાચું નથી. 
મનુષ્યોનું વર્તન બુધ્ધિપૂર્વક લીધેલ નિર્ણય કરતાં અબૌધ્ધિક આવેગોથી વધુ 
પ્રમાણમાં દોરાતું હોય, એમ માલુમ પડે છે. «યારે આપણે એ અર્ષમાં બૌધ્ધિક 
શબ્દનો ઉપયોગ કરતા હોઈએ ત્યારે એમ કવેવુ વધારે ઉચિત ગણાશે કે મનુષ્ય 
બૌધ્ધિક મવાની ગુંજાશ ધરાવે છે. (પૉટેન્શિયલી રેશનલ). મતલબ કે, સમયાંતરે 
બુધ્ધિ મનુષ્ય સ્વભાવનો પ્રભાવક અને નિયંત્રક ભાગ બને એવી સંભાવના છે.૩ 
“મનુખ બૌધ્ધિક છે'', એ કથનનો બીજો આત્મલક્ષી અર્ષ છે, બુધ્ધિ એ 
મનુષ્ય સ્વભાવનો અંતર્ગત ભાગ છે. આ અર્થમાં આ વિધાનનો અર્થ એ થાય 
કે મનુષ્ય સ્વભાવમાં એક અંતર્ગત જૈવિક લક્ષણ તરીકે બુધ્ધિનું અસ્તિત્વ છે. 
વ્યક્તિઓની માન્યતાઓ અને મનુષ્યોના વર્તન પર અસર કરનાર એક પરિબળ 
તરીકે બુધ્ધિ એ અર્ષમાં આપણે અહીં તેને લેતા નથી. આ વિધાનનો અર્ધ એ 


૩. ગયા પ્રકરણમાં આપણે “'બોલ્થિક*' શબ્દનો આ અર્થમાં ઉપયોગ 
કરેલો. “બૌધ્ધિક*' મનુષ્ય બનવાની બધી ગુંજનશ મનુષ્ય ધરાવે છે. 





માનવબુધ્ધિનું મૂલ્ય અને તેનું મૂલ્ય 


માય છે કે કાર્ય અને પરિણામોના સંદર્ભમાં વિચારવાની કુદરતી ટેવ મનુષ્ય ધરાવે 
છે. હા, લાગણીઓના દબાણ હેઠળ અથવા પૂર્વનિર્ધારિત ખ્યાલો અથવા 
અજ્ઞાનને કારાણે “બૌધ્ધિક રીતે'' તારવેલું તારણ હકીકતમાં ખોટું હોય એવું 
બને, બીજા શબ્દોમાં કહીએ તો, મનુષ્ય ખોટા તારણ પર આવ્યો એનો અર્ષ_ 
એવો થતો નથી કે તે તર્ક બુધ્ધિથી વિચારવાની શક્તિ ધરાવતો નથી અથવાતો 
તેનો ઉપયોગ કરતો નથી. એની દષ્ટિએ એનું તારણ સાચું છે. બીજી ભક્તિ જે. 
વધુ સુમાહિતગાર છે અને એના જેવા લાગણીઓના દબાણનો ભોગ બનેલ 
નથી, એને આ તારણ ખોટું લાગે અને એ એને “અબૌધ્ધિક'' કહે. 

આમ, કોઈ જક્તિની માન્યતા અથવા વર્તન એકી સાથે બૌધ્ધિક અને 
અબૌધ્ધિક હોઈ શકે, કયા અર્ષમાં 'બૌધ્ધિક'' શબ્દનો ઉપયોગ કરવામાં આવ્યો, 
એના પર એનો આધાર છે. માનવસભ્યતાના આરંભિક તબકકામાં મનુષ્યો એમ 
માનતા કૅ આકાશમાં ષતો ગડગડાટ અને વીજળીના ઝબકારા એ કોઈ દેવતા 
દ્વારા થાય છે. હિન્દુઓએ તેને ઈન્દ્ર કહ્યો અને ગ્રીકોએ તેને «તુપિટર કહ્યો. આ 
માન્યતા એ મનુષ્યમાં રહેલ અંતર્ગત બૌધ્ધિક્તાનું પરિણામ હતી. જેથી મનુષ્ય 
એવું માનવા પ્રેરાયો કે દરકે બનાવનું કોઈ કારણ તો હોવું જોઈએ. કોઈ દેખીતા 
કારણના અભાવે એમાણે એવી ધારણા બાંધી લીધી કૈ ગર્જના અને વીજળીના 
ઝબકાર પેદા કરનાર કોઈક દેવ હોવો જોઈએ. વાદળાઓની સપાટી પર કેવી રીતે 
વિદ્યુત પેદા થાય છે, એની શોધ પછી ઈન્દ્ર અથવા «્યુપિટર જેવા દેવો વિષેની 
માન્યતા અબૌધ્ધિક સાબિત થઈ. આરંભે કોઈ દેવ મારફતે આ બધુ થાય છે એવી 
માન્યતા “'બૌધ્ધિક'' હતી, કારણ કે કાર્યકારણના સંદર્ભમાં મનુષ્યની વિચારવાની 
વલણની એ ઘોતક હતી, તો સાથે સાથે એ માન્યતા 'અબૌધ્ધિક' પણ હતી 
કારાણ કૈ તે હકીકતોષી વિપરીત હતી. 

હવે આપાણે એ પ્રશ્નો વિચાર કરીશું કે બુપ્ધિ એ આ બીજા આત્મલન્ની 
અર્ષમાં, મતલબ કે કાર્યકારાણના સંદર્ભમાં વિચારવાની વલણ તરીકે, એ 
મનુષ્યસ્વભાવમાં અંતર્ગત છે કે કેમ. આ પ્રશ્નનો વિચાર કરતી વખતે એ મુદા 
પર ભાર મૂકવાની જરૂર છે કૈ કારણનો ખ્યાલ ભક્તિએ એના ઈન્દ્રિયસંવેદ્નો 
થકી પ્રામ કરેલો નથી. કારણ આખરે શું છે? એક બનાવને બીજા બનાવ સાથે. 
સાંકળવા માટે મનુષ્યના મને કરેલી એક ધારાણા છે. મનુષ્યમન આવી ધારણા 
બાંધે છે, કારાગ કે તેનામાં બૌધ્ધિકતા અંતર્ગત છે. એક સાદો દાખ્યલો જોઈએ. 








૧૧૪ રેડિકલ હ્રુમેનિઝમ 


એક માણસ અમુક દિશામાં જાય છે અને તેનું માધુ દીવાલ સાથે અફળાય છે. 
એના ઈન્દ્રિયબોધમાં દીવાલનું દશ્ય, તેની ક્ઠણતાનો સ્પર્શ અને માથુ ભટકાતા 
તેને થયેલી પીડા આ બધાનો સમાવેશ થાય છે. દીવાલ સાથે માથું ભટકાવાને 
કારણે તેને પીડા સહન કરવી પડી છે, એ તારણ એ ઈન્દ્રિયબોધનો મુદ્દો નથી, 
પણ બનાવની સમજૂતી આપવા મનુષ્યમને પૂરો પાડેલો ખુલાસો છે. 
કાર્યકારણના સંદર્ભમાં અંતર્ગત રીતે વિચાર કરવાની શક્તિના અભાવે મનુષ્ય 
દીવાલ સાથે રોજ માથુ અફળાયા કરે, એ અફળાવવાનું કેવી રીતે રોકવું એનો 
વિચાર કર્યા વિના. પાણ એવું માણસ રોજ પોતાનું માથુ દીવાલ સાથે ભટકાવતો 
નથી, કારાણ કે એકવાર એમ થવાને કારણે એને માથે પીડા થઈ છે, એવા તારણ 
પર એ આવેલો છે. આમ, ઈન્દ્રિયબોધ થવા માત્રથી શીખવાનું શક્ય બનતું 
નથી, ઈન્દ્રિયબોધ અને વિચાર કરવાની શક્તિ વચ્ચે સમન્વય થાય તો « તે શીખે 
છે. 

ડેવિડ હ્ુમ એ પહેલો ચિતક હતો, જેણે દર્શાવ્યું કે બે બનાવો અથવા 
ઘટનાઓ વચ્ચેનો કાર્યકારણ સંબંધ અથવા જરૂરી આનુક્રમિક સંબંધ એ 
ઈન્દ્રિયબોધનો વિષય નથી, બલકે એ માનવ મનની એક ધારણા છે. એનો અર્થ 
એ થયો કે «માં સુધી માનવજ્ઞાનને લાગેવગળગે છે ત્યાં સુધી કુદરતમાં ઘટનાઓની 
એવી કોઈ અનિવાર્ય આનુક્રમિક્તા ન હોય, અને આવી અનુક્રમની જરૂરિયાત 
એ મનુષ્યના મનનું સર્જન હોય. દાખલા તરીકે, નારે આપાગે પાણીના પ્યાલામાં 
ખાંડનો ક્યૂબ નાંખીએ છીએ ત્યારે તેને ઓગળતો જોઈએ છીએ. આનું આ 
નિરીક્ષણ અનેક વખતે કર્યા પછી આપણે એવા તારણ પર આવીએ છીએ કે 
ખાંડ પાણીમાં “'હંમેશા'' ઓગળી જશે. અનિવાર્યતાનું આ તત્ત્વ (ખાંડ હંમેશા 
ઓગળી જશે) આપણને ઈન્દ્રિયબોધ થકી પ્રામ થતું નથી, બલકે આપણા મન 
થકી પ્રાપ્ત થાય છે. અને છતાં, આ અનિવાર્યતાનો ભાવ એ આપણા જ્ઞાનનો 
આધાર બને છે. ખાંડને ઓગાળવાની શક્તિ પાણી ધરાવે છે, એ જ્ઞાનમાં આ 
અનિવાર્યતાનું તત્ત્વ પ્રવેશી જાય છે. આપણે જે કાંઈ શીખીએ છીએ, આપણું 
બધું જ્ઞાન, એ આ અનિવાર્યતાની ધારણા પર આધારિત છે અથવા પ્રકૃતિમાં 
રહેલા નિયતિવાદ પર આધારિત છે. આપણો આખો વ્યવહાર, આપણે, આમ 
જે શીખ્યા, તેનાથી નક્કી થાય છે, અને એને વાજબી ઠેરવતો આપણી પાસે 
કોઈ આધાર નથી. ઠ્યુમે તો માત્ર આ કોયડો આપણી સમક્ષ રજ્‌ કર્યો છે, પાગ 
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એનો ઉકેલ કેવી રીતે લાવી શકાય, એ વિષે કશું કહ્યું નથી. એને અનુસરીને કાન્ટે 
એવો સિધ્ધાંત સ્થાપિત કર્યો કે કારણ એ મનુષ્ય મનની બાર કોટિઓમાંની એક 
કોટિ છે. જ્ઞાન વિષેનો સિધ્ધાંત રજૂ કરતાં તેણે જણાવ્યું કે બાહ્ય જગતમાં 
રહેલા ઉદ્દીપકો થકી પેદા થયેલાં ઈન્દ્રિયસંવેદનો તથા કારણ, સમય, અવકાશ 
જેવી મનુષ્યના મનની કોટિના મિશ્રણ થકી મનુષ્યને જાન થાય છે. 

હ્ુમ અને કાન્ટના વિચારોએ એક અત્યંત મહત્વનો પ્રશ્ન એ ઊભો કર્યો 
કૅ ઈન્દ્રિય સંવેદનો અને માનવમનની કેટલીક કોટિઓના મિશ્રણના પરિણામે. 
પ્રામ થયેલ મનુષ્યજ્ઞાનને બાહ્ય વાસ્તવિક્તા સાથે કોઈ સંબંધ ખરો કે નહીં. 
આધુનિક જ્ઞાનશાસ્ત્રની આ જ મુખ્ય સમસ્યા છે. માનવશાનની સચ્ચાઈ વિષે 
સિધ્ધાંતમાં શંકા ઉઠાવાય છે પણ વ્યવહારમાં તે «/ જ્ઞાન સાચુ હોવાનું માલૂમ 
પડે છે. આ જ જ્ઞાનની મદદથી મનુષ્ય કુદરતને માત્ર સમજી શક્યો છે, એમ 
નહીં, એમાં ફેરફાર પાણ કરી શકયો છે. એથી આપાણે કહી શકીએ કે માનવજ્ઞાન 
અને બાહ્ય વાસ્તવિકતા વચ્ચે સંગતિ છે, સંબંધ છે. આ સંબંધ અથવા સંગતિ 
હોવાનું કારણ એ છે કૈ માનવજ્ઞાનના નિર્માણમાં જે માનસિક લક્ષણો કાર્યરત 
છે. તે પણ આખરે તો કુદરતમાં જ મેળવેલ' છે. બીજાં બધાં પ્રાણીઓનાં 
મગજની જેમ, માનવમગજ પણ કુદરત સાથે અનુકૂલન સાધતાં જીવશાસ્્રીય 
ઉત્કાંતિની પ્રક્રિયા દરમિયાન વિકસ્યું છે. મનુષ્યની આ તર્કબુધ્ધિ એ એક 
જીવશાસ્રીય ગુણધર્મ છે, એ અલગ, સ્વતંત્ર રીતે અસ્તિત્વમાં આવેલું કોઈ 
સર્જન નથી. કાન્ટે માનવમનની જે કોટિઓ ગણાવી છે, એ જેટલા પ્રમાણમાં 
માનવમનની સાચી વ્યાખ્યા કરે છે, એટલા પ્રમાણમાં બાહ્ય જગતની આત્મસાત્‌ 
કરેલી જીવશાસ્ત્રીય લાક્ષણિકાઓ «૮ છે. આથી માનવજ્ઞાન, જે વ્યવહાર અથવા 
અનુભવતી કસોટીએ ખરું પુરવાર થયું છે, તેનો વાસ્તવિકતા સાથે મેળ ખાય છે. 
આમ, સત્ય એ જ્ઞાનનું વિષયવસ્તુ છે. ઉપર આપાશે જે જ્ઞાનશાસ્્રીય કોયડો રજૂ 
કર્યો, તેનો જવાબ આપણે આ રીતે આપી શકીએ. 


તર્કબુધ્ધિનું મૂળ જીવશાસ્્રીય ઉત્ક્રાંતિમાં 


આપાગે અગાઉના એક પ્રકરાગ (પ્રકરણ ચાર)માં જોઈ ગયા છીએ કે 
જીવશાસ્ત્રીય ઉત્કાંતિનાં લાખો વર્ષો દરમિયાન કેવી રીતે જનીનતત્વોનાં મિશ્રણોના 
પરિણામે અનેક પ્રકારની જાતિઓ અને પેટા-જાતિઓ ઉત્પત્ર થઈ અને જે 


૧૧૬ રેડિકલ હ્રુમેનિઝમ 


જાતિઓ પ્રકૃતિ સાથે તાલ મિલાવી શકી, તે જ જાતિઓ અસ્તિત્વના સંઘર્ષમાં 
ટકી શકી. વિવિધ પ્રકારનાં જનીનતત્વોના સંમિશ્રણમાંથી જીવનનો અનેક 
સ્વરૂપોમાં અભિર્ભાવ અને વિસ્તાર થયો અને એમાં જેઓ પ્રકૃતિ સાથે અનુકૂલન 
સાધી શકી, તેઓ જ આ અસ્તિત્વના સંઘર્ષમાં જીવી શકી. આ સંઘર્ષ એવો 
હતો, જેમાં સૌથી તાકાતવાન હોય તે જીતે (સર્વાઈવલ ઓફ ધ ફ્રીટેસ્ટ). આ 
સંઘર્ષમાં આંખ અને કાન જેવી ઈન્દ્રિયોનો વિકાસ થયો અને તેની સાથે સાથે 
મગજની એવી શક્તિનો પણ વિકાસ થયો, જે ઈન્દ્રિયોએ પૂરી પાડેલી માહિતીને 
બરાબર સમજી શકે. જે જાતિઓ અને ઉપજતિઓમાં આ બધાનો વિકાસ થયો, 
એ ૪ અસ્તિત્વના સંઘર્ષમાં પોતાનું અસ્તિત્વ ટકાવવામાં સફળ રહી. હવે 
નિયતિવાદ્ના નિયમ (કાર્યકારાણ સંબંધના અર્થમાં) અનુસાર ચાલતા આ «/ગતમાં 
ઈન્દ્રિયો અને એને આનુષંગિક મગ%/ શક્તિનો કોઈ અર્થ ન સરે, જો મગજમાં 
ઈન્દ્રિયોને પૂરી પાડેલી માહિતીને આધારે અનુમાનો તારવવાની શક્તિ ન હોય 
તો. જનીનતત્ત્વોના સંમિશ્રાગમાં પેદા થયેલ કોઈપાણ જાતિમાં જો કારણને 
પરિણામ સાથે જોડવાની, અને અનુભવમાંથી શીખવાની કોઈ શક્તિ «૮ વિકસી 
ન હોય તો અસ્તિત્વમાં ચાલુ રહેવાની કોઈ તક «/ તેના માટે રહે નીં. જો કોઈ 
પ્રાણી ભૂખ્યું હોય અને ખોરાક લેવાથી એની ભૂખ સંતોયાશે એવું 
પણ એ જાણી શક્તું ન હોય તો તે ચોક્કસ ભૂખે મરી જવાનું. 
આગની એ નજીક જાય અને ચામડીને અગ્રિની ગરમીથી કોઈ સંવેદના જ ન ધાય 
તો એ જરૂર બળી મરવાનું. આમ, ઈન્દ્રિયો અને મગજની શક્તિનું જોડાણ થતાં 
કંઈક અનુમાનો તારવવાની અને એને આધારે વર્તન કરવાની ક્ષમતાનો વિકાસ 
ન થાય તો એ જાતિ કૅ ઉપજાતિ અસ્તિત્વના સંઘર્ષમાં ટકી ન શકે, એ સમજી 
શકાય તેમ છે. જીવશાસ્્રીય ઉત્કાંતિની પ્રક્રિયામાં એકવાર સભાનતા અથવા 
ચૈતન્ય પેદા થાય પછી સભાનતા અથવા ચૈતન્યનાં એવાં સ્વરૂપો જ અસ્તિત્વના 
સંઘર્ષમાં ટકાવાના, જે પ્રકૃતિના નિયતિવાદી સ્વરૂપની સાથે તાલ મિલાવતાં 
હોય. આમ, જેની ચેતના પાસે આછીંપાતળી તર્કશક્તિ હોય એવી જાતિ 
અસ્તિત્વમાં આવી હશે અને તે ટકી ગઈ હશે એ પહેલાં અનેક જાતિઓ અને 
ઉપ-જતિઓ, «/મીનતત્ત્વોનાં મિશ્રણોમાંથી પેદા થઈ હશે. આ પ્રક્રિયા લાખો 
વર્ષ પર્યત ચાલી હોવી જોઈએ. ટૂંકમાં, પ્રકૃતિમાં આપણને જે નિયતિવાદ જોવા 
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મળે છે, તેની પ્રત્યેની જીવશાસ્્રીય અનુકૂલનશીલતા એનું નામ તર્કબુધ્ધિ અથવા 
રિઝન એમ આપાશે કહી શકીએ. 

પ્રાણીનગતનો અભ્યાસ કરતું વિપુલ પ્રમાણમાં સાહિત્ય ઉપલબ્ધ છે. એ 
અભ્યાસો દશવિ છે કે બુધ્ધિ એના ત૬ન આછા પાતળા અથવા બિલકુલ 
આરંબિક-પ્રાથમિક સ્વરૂપમાં બધાં પ્રાણીઓમાં અસ્તિત્વ ધરાવે છે, આ 
પ્રાથમિક-આરંભિક સ્વરૂપની બુધ્ધિ થકી જુદાં જુદાં પ્રાણીઓ તેમને થતા 
અનુભવોમાંથી શીખે છે. જુદ્દાં જુદાં પ્રાણીઓની તુલનાત્મક બુધ્ધિ શક્તિનો 
આપણે કોટો બનાવી શકીએ. અમુક આપેલ પરિસ્થિતિમાં સાચાં તારણો પર 
પહોંચવામાં તેઓ સરેરાશ કેટલી ભૂલો કરે છે, એને આધારે આવો કોઠો બનાવી 
શકાય. પ્રાણીઓમાં આત્મસભાનતાનો અભાવ હોવાથી તેમની આ આરંભિક- 
પ્રાથમિક પ્રકારની બુધ્ધિમત્તા એ એક પ્રકારની અર્ધ-સભાન (સબ-કોન્શ્યસ) 
સહજવૃત્તિ હોવી જોઈએ. મનુષ્યમાં રહેલી આત્મ-સભાનતા બુધ્ધિને સભાન 
આત્મર્નિરક્રણના ક્ષેત્રમાં લાવી આણે છે અને તેના વિકાસનાં મદદરૂપ થાય છે. 

આમ બુધ્ધિના ઉદ્ભવની બાબતમાં કોઈ ગૂઢતા કે રહસ્યમયતા નથી. એ 
કંઈ કાન્ટ વાર્ગવેલ મનની કોટિ નથી. એ પ્રાણીજગતની એક જીવશાસ્ીય 
લાક્ષણિક્તા છે, અને મનુષ્ય પૂરતી ૬ સીમિત નથી. બાકીના પ્રાણી#ગતથી 
મનુષ્યનું દેખીતું ચહિયાતાપણું એ હકીકતને કારાણે છે કે વિચાર કરવાની સહજ્વૃત્તિ 
જે આખા પ્રાણીજગતમાં સમાનરૂપે જોવા મળે છે, તે મનુષ્યોમાં ઘાણા મોટા 
પ્રમાણમાં વિકાસ પામી છે. અનુભવ સાથે બુધ્ધિનો મેળ બેસાડીને મેળવવામાં 
આવેલું જ્ઞાન એ આખરે તો શક્તિનો સ્રોત છે, અને તર્કબુધ્ધિષી દોરવણી 
પામેલી શક્તિને કારણે મનુષ્ય માટે સ્વતંત્રતા શકય બને છે. 


શું બુધ્ધિ માત્ર સાધનલક્ષી છે? 


જુદા જુદા ઉદ્દેશ્યો, પછી તે સારા હોય કે ખોટા, સિધ્ધ કરવામાં બુધ્ધિ 
મનુખ્ને મદદ કરે છે. કોઈ સંતપુરૂષને સારાં કાર્યો અસરકારક કેમ કરવા એમાં એ 
સહાયરૂપ થાય છે, તેમ એક ચોરને કાર્યક્ષમ ચોર કેવી રીતે બનવું, એમાં એ 
મદદરૂપ થાય છે. આ તર્કના આધારે ઘણીવાર એવી દલીલ કરવામાં આવે છે 
કે બુધ્ધિનું મૂલ્ય માત્ર સાધનલક્ષી છે. ધ્યેય હાંસલ કરવા કયાં સાધનો પ્રયોજવાં 
એમાં એ મદદરૂપ થાય છે, પાગ બે ધ્યેયોમાંથી કયું ધ્યેય પસંદ કરવા લાયક છે, 
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એ નક્કી કરવામાં તે કોઈ મદદ કરતી નથી. 

જરા વધારે ઊંડાણથી વિચાર કરીશું તો જાગશે કે આ એક ટૂંકી દષ્ટિનો 
૬ષ્ટિકોણ છે. જીવનની જુદી જુદી શૈલીઓ વચ્ચે પસંદગી કરવામાં બુધ્ધિ વ્યક્તિને 
મદદરૂપ થઈ શકે છે. એક સાદા દાખલાથી આ સમજવાનો પ્રયાસ કરીએ. ધારો 
કે બે પ્રકારની જીવનશૈલીઓ વચ્ચે પસંદગી કરવાની છે: એક છે, સ્વચ્છંદી, 
અસંયમી જીવનશૈલી જેનાથી મનુષ્યને શ્રણિક આનંદ મળે, પણ એનાથી એના 
આરોગ્યને કાયમી નુકશાન થાય તેમ છે. બીજી એવી જીવનશૈલી છે, જેમાં 
શારીરિક સંતોષ અને ક્ષણિક આનંદનો આરોગ્યની જરૂરિયાતો સાથે યોગ્યરીતે 
મેળ બેસાડવામાં આવ્યો છે. આમાં બીજી જીવનશૈલી વધુ પસંદ કરવા જેવી છે, 
એમ નક્કી કરવામાં બુધ્ધિ «રૂર મદદરૂપ થઈ શકે. આ બીજો વિકલ્પ વધુ 
શાણપણભર્ય છે, એ ઉમેરવાની જરૂર નથી. 

પણ સામે એવી દલીલ ષશે કે આ કંઈ પૂરો જવાબ નથી. અનૈતિક, 
સ્વાર્થી જીવન અને સદગુણી “'નિ;સ્વાર્થી'' જીવન વચ્ચે પસંદગી કરવામાં 
બુધ્ધિ મદદરૂપ થઈ શકે ખરી? શું બુધ્ધિ એક કાળાબજારિયાને એમ કહી શકે કે 
ખૂબ જ ધન રળી આપતો કાળાબજારનો ધંધો તેણે સ્વૈચ્ઠકક રીતે છોડી દેવો 
(આપણે ધારી લઈએ કે એવા ધંધામાં પકડાઈ જવાનો જરાય ડર નથી), અને 
ઓછા પૈસા કમાવી આપતો કોઈ પ્રમાણિક ધંધો તેણે અપનાવવો? અને ધારો 
કે, બુધ્ધિ એ તેને પ્રામાણિક થવાનું અથવા શાણપાણભરી જીવનશૈલી 
અપનાવવાનું «#ણાવ્યું પણ શું બુધ્ધિ એણે લીધેલા બોધ્ધિક નિર્ણયોને અમલમાં 
મૂકવા જે ચારિત્યનું બળ જોઈએ, એ એને આપી શકશે ખરી? મનુષ્યો 
વિવેકબુધ્ધિનો ત્યાગ કરીને લોભ-લાલસાને અવારનવાર તાબે નષી થતા શું? 

આવા પ્રશ્રો એ ધારાણા પર આધારિત છે કૈ નૈતિક આચાર અને સ્વાર્થ 
વચ્ચે એક પ્રકારનો સંઘર્ષ રહેલો છે, અને તેથી એક મનુષ્ય જે કુદરતી રીતે જ. 
સ્વાર્થી પ્રાણી છે, એ કોઈ બાહ્ય દબાણ વિના સ્વૈચ્છિક રીતે નીતિમાન બની 
જશે, એમ માની લેવાનું કોઈ સબળ 'કારણ' મોજૂદ નથી. આવા પ્રશ્રો ચાસ્ત્યિ 
નિર્માણમાં બુધ્ધિનો ફાળો છે, એનું મહત્વ ઓછું આંકે છે. આ પ્રશ્રો વિષે 
આપાણે હવે પછીના “સેક્યુલર નીતિમત્તા' વિષેના પ્રકરણમાં ચર્ચા કરીશું. 
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સેક્યુલર (ધર્મનિરપેક્ષ) નીતિમત્તા. 


તત્ત્વજ્ઞાનનો એક કેન્દ્રીય પ્રશ્ર એ છે કે શું માણસ એકી સાથે સ્વતંત્ર અને 
નૈતિક, બત્રે હોઈ શકે ખરો? જ્યારે ભક્તિ સંપૂર્ણપણે મુક્ત હોય અને એ અને 
બળજબરીના કોઈ પણ સ્વરૂપને સહન કરતો હોય ત્યારે નૈતિક રીતે વર્તી શકે 
ખરી? પોતાની સ્વતંત્રતા સાથે સમાધાન કર્યા વિના જો વ્યક્તિ નૈતિક રીતે વર્તી 
શકે તેમ છે, એમ જ કહેવું પડે. જો એમ હોય તો માત્ર બળજબરીથી « 
આપણે માણસને નૈતિક વર્તન કરતો કરી શકીએ. બળજભબરીનું એક સ્વરૂપ છે, 
કાયદાનું પાલન કરાવનારું તંત્ર. કાયદામાં મુર્તિમંત થયેલ પ્રવર્તમાન નીતિમત્તાના 
ધોરણોનો અમલ નહીં કરનાર, અથવા તેનાથી વિરુધ્ધ વર્તન કરનારને તે તંત્ર 
સજા કરે છે. બળજબરીનું બીજું સ્વરૂપ છે ધર્મ, નીતિનાં ધોરણોની વિરુધ્ધ 
આચરણ કરનારને મરણ પછી સજા કરવામાં આવશે, એવો 'ઉપદેશ' ધર્મ આપે. 
છે. સવાલ એ છે કે શું મનુષ્ય પોતાની ઈચ્છા શક્તિથી, ખૈહિક કે પારલૌકિક 
સજાના ભય સિવાય, નૈતિક બની શકે ખરો કે? 

આ પ્રશ્રનો જવાબ એક વળતો પ્રશ્ર પૂછીને આપી શકાય. જે કોઈ 
વ્યક્તિ, પોતાની ઈચ્છા શક્તિથી અથવા સ્વૈચ્છિક રીતે, નીતિમત્તાનાં ધોરણો 
અનુસાર વર્તતી નથી, પણ બળજબરીના કોઈ સ્વરૂપના ડરથી નીતિઆચરણ 
કરે છે અને આપશે નૈતિક વ્યક્તિ કહી શકીએ ખરા? જે વર્તીગૂંક નૈતિક ભાવનાથી 
દ્ેરવાયેલી ન હોય, પણ જે પ્રવર્તમાન નૈતિક ધોરગ્રો અનુરૂપ હોય એને આપાણે 
નૈતિક વર્તણૂંક ગાગી શકીએ ખરા કે? દાખલા તરીકે, એક માણસ પકડાઈ 
જવાના અને કાનૂની સજાના ભયથી, અથવા મરણ પછી નરકની સજા થશે એ 
બીકથી ચોરી કરતા અટકતો, હોય, એ નૈતિક રીતે વર્તે છે એમ આપાણે કહી 
શકીશું ખરા? 

આ પ્રશ્રનો જવાબ નકારમાં જ આવશે. જો કોઈ વ્યક્તિ સ્વૈચ્છિક રીતે, 
પોતાની ઈચ્છાશક્તિથી, અને નહીં કે કોઈ એહિક કે પારલીકિક બળજબરીથી, 
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નૈતિક વર્તન નહીં કરતી હોય એને આપણે નૈતિક નહીં ગણીએ. કારણ કે 
નીતિમત્તામાં બે આવશ્યક ઘટકતત્ત્વો રહેલાં છે; ઈરાદો અને વર્તન. એમાં એક 
પ્રકારનો નૈતિક આવેગ (નૈતિક મૂલ્ય) અને એમાંથી નીપજતું વર્તન એમ બે 
વાનાં રહેલાં છે. વર્તન વિનાનો ઈરાદો અથવા ઈરાદા વગરનું વર્તન-એમાંથી 
નીતિમત્તા પરિણમતી નથી. નીતિમત્તામાં બત્રે હોવાં અનિવાર્ય છે. દાખલા 
તરીકે, કોઈ માણસ કોઈ ભિક્ષુક્ને રૂપિયાનો સિક્કો આપવાનો ઈરાદો ધરાવે છે, 
પણ તે ખરેખર બિક્ષુકને કશું આપતો નથી. અથવા અકસ્માત એના હાથમાંથી 
એક સિક્કો પડી જાય છે, અને ભિક્ષુક તે લઈ લે છે. આ બત્રે ક્રિયામાં “દાન” 
રહેલું નથી. ન્મારે ભક્તિમાં સિકકો આપવાનો ઈરાદો અને તે અનુસાર વર્તન. 
બત્રે હોય, ત્યારે જ તેણે ભિશ્ષુકને 'દાન' કર્યું એમ કહી શકાય. નૈતિક ભાવનાથી 
પ્રેરાયેલ વર્તનને જ આપાણે નૈતિક વર્તન ગણી શકીએ. આમ હોવાથી જે વ્યક્તિ 
બળજબરી કે દંડશક્તિના ભય હેઠળ વર્તન કરતી હોય, તેને નૈતિક વર્તન ગણી 
શકીએ નર્વીં, નૈતિક ભાવના, બળ અથવા દબાણથી પેદા કરી શકાય નહીં. 
આમ, માત્ર મુક્ત વ્યક્તિ જ નૈતિક વર્તન આચરવા શક્તિમાન છે. 

આથી, નીતિમત્તા અને સ્વતંત્રતા પરસ્પર સુસંગત છે કે નહીં, એ પ્રશ્નો 
જવાબ આપવાનો નથી. પાણ નીતિમત્તા ખરેખર શક્ય છે કે કેમ, એ પ્રશ્રનો 
જવાબ આપણે આપવાનો રહે છે. આપણે આપણા રોર્તિદા જીવનમાં જોઈએ 
છીએ કે ઘાણા સ્્રી-પુરૂષોમાં નૈતિક ભાવના હોય છે, અને તેમનાં વર્તનમાં તે 
અભિબ્યક્ત પણ થાય છે. તેઓ પોતાની ઈચ્છાશક્તિથી નીતિમાન છે. તેમની 
આ નૈતિક ભાવનાનું મૂળ શેમાં છે? શું ઈશ્વરની કૃપા છે એમના પર? શું 
મનુષ્યમાં રહેલો ખંતરઆત્મા એ ઈશ્વરનો અવાજ છે? આપાગી નીતિભાવના, 
આપણી નીતિચેતનાનું મૂળ આ ભૌતિક, એવિક જગતમાં રહેલું છે? 


નીતિમત્તાનો સ્રોત 


માણસો એ એક સમૂહજીવી જાતિ છે. માણસોના જીવશાસ્ીય પૂર્વજો 
પણ કોઈને કોઈ પ્રકારના સમૂહોમાં રહેતા હતા, એ વિષે ઘણા પ્રમાણ ઉપલબ્ધ 


-«- 


સેક્યુલર (ધર્મનિરપેક્ષ) નીતિમત્તા ૧૨૧ 


છે. ૧ સહકારના ધોરણે રચાયેલા સમૂહોમાં સાથે રહેવું એ પોતાનું અસ્તિત્વ 
ટકાવી રાખવાની માનવવ્યક્તિની પ્રાથમિક ઝંખના માટે ખૂબ જરૂરી હતું. આ 
સામાજિક સહકારની ભાવનાએ બીજી શક્તિશાળી અને હિંસક પ્રાણીઓ તેમજ 
કુદરતી આફતો સામે ભક્તિને રક્ષણ પૂરું પાડ્યું હતું. પોતાની તેમજ પોતાના 
કુટુંબની ખોરાકની જરૂરિયાતો સંતોષવા માટે શિકાર કરવામાં પાણ આ સહકાર 
તેને સહાયરૂપ થયો હશે. ભાષાનો વિકાસ પણ સામૂહિક જીવનમાંજ થઈ શકે. 
માહિતીની આપ-લે તેમજ સંચિત જ્ઞાન એક પેઢીથી બીજી પેઢીમાં સંકમિત 
કરવામાં ભાષાએ ઘણી ઉપયોગી ભૂમિકા ભજવી છે. 

અસ્તિત્વ ટકાવી રાખવાની અદમ્ય સહ# પ્રેરાણા માટે જક્તિનું સહકારપૂર્ણ 
સમૂહ જીવન અત્યંત મહત્ત્વનું હોવાથી, જીવશાસ્્રીય ઉત્કાંતિના અમૂક તબક્કાઓ 
દરમિયાન સામા2ક સહકારને ઉપકારક અને એવી કેટલીક લાક્ષણિકતાઓ 
મનુષ્યમનમાં વિકસે એ સ્વાભાવિક છે. જ્ઞાનેન્દ્રિયો અને મનુષ્યનું મગજ એ કેવી 
રીતે જીવશાસ્રીય ઉત્ક્રાંતિના ભાગરૂપે વિકસ્યાં અને કુદરતમાં જોવા મળતા 
નિયતિવાદ સાથે અનુકૂળ સાધતા મનુષ્યમાં બુધ્ધિની સહજપ્રેરણા કેવી રીતે 
વિક્સી, એ આપણે અગાઉ જોઈ ગયા છીએ. માનવ અસ્તિત્વ માટે સહકારપૂર્ણ 
સામાજિક જીવન જરૂરી હોવાથી સહાનુભૂતિ, અનુકંપા, સામા*ક સંપ અથવા 
સુમેળ જેવી સહજવૃત્તિઓ અથવા આવેગો એ બધાં મનની કુદરતી 
લાક્ષણિકતાઓ બની. માનવોમાં જોવા મળતી નીતિભાવનાના આ છે સ્રોત, 

નીંતિભાવના એ કુદરતી જીવશસ્રરીય લાક્ષણિક્તા છે, એ વિષે ભાગ્યે « 
શંકા કરી શકીએ. કોઈ પણ જક્તિ ગમે તેટલી કઠોર અને રૂક્ષ કેમ ન હોય, 
ખટારા તળે ચગદાઈ «તા નાના કુમળા બાળકને જોઈને એ અનુકંપિત થયા 
વિના નહીં રહે. આવા પ્રસંગે પેદા થતી અનુકંપાની લાગાણી એ સહજ છે, કૃતક 
કે બનાવટી નથી. માણસમાં રહેલી સામાજિકતા એ હકીકત થકી પાણ પુરવાર 
થાય છે કૈ એકાંતવાસની સજને સૌથી કઠોર સજા ગણવામાં આવે છે. 

જે પ્રાણીઓ સમૂહજીવી નથી એવાં કેટલાક બીજાં પ્રાણીઓમાં પણ 
સૈતિક વર્તન તેના તદન સૌદા સ્વરૂપમાં જેવા મળે છે. પોતાનાં બચ્યાનું રક્ષણ 





ન. “ ધ હ્યુમેનિસ્ટ આઉટલુક' (સંપાદક, પ. એ. જે. એયાર) પુસ્તકમાં 
પ્રકાશિત માર્ગરેટ નાઈટનો લેખ : “મોરાલિટી- સુપરનેચરલ ઓર સોશિયલ''- 
આ સંદર્ભમાં ખાસ જોવા જેવો છે. 


૧૨૨ રેરકવ ક્રુમેનિઝમ 


કરવાની માતાની વૃત્તિ એ પ્રાણીજગતમાં જોવા મળતું એક સર્વસામાન્ય લક્ષાગ 
છે. જે ખોરાક પોતે લાવી છે, તે બધાંએ હળીમળીને ખાવો જોઈએ એવું 
બિલાડી એનાં બચ્ચાંને શીખવાડે છે, એ જાણીતી બાબત છે. સમૂહજીવી 
પ્રાણીઓમાં સામાજિક વૃત્તિઓ કુદરતી રીતે જ વધુ પ્રમાણમાં જોવા મળે છે. 
એવું કહેવાય છે કે પ્રાણીઓના મનોવિશાનમાં તાજેતરમાં થયેલા કેટલાક 
અભ્યાસોએ એક નાની કાંતિ સર્જી છે. એવું જોવા મળ્યું છે કે સમૂહજીવી 
પ્રાણીઓ માત્ર પોતાના લૈગિક ભાગીદારો કે સંતાનો પ્રત્યે ન નહીં પણ પોતાના 
સમૂહના બીજા સભ્યો પ્રત્યે પણ સહકાર અને ઉપકારભર્યું વર્તન દાખવે છે.૨ 
તદુપરાતં, ઉધઈ અને કીડી જેવી સમૂહજીવી «/તુજાતિઓમાં શ્રમ વિભાજનની 
અમુક પ્રકારની વ્યવસ્થિત પ્રયા જોવા મળે છે. સહજવૃત્તિજન્ય સહકારપૂર્ણ 
વર્તનનું આ એક સાદુ સ્વરૂપ ગણાય, જેને આપણે સભાનતાના સ્તરે નૈતિક 
વર્તન તરીકે વર્ણવી શકીએ. આથી, સ્પષ્ટ થાય છે કે નીતિમત્તાનો સ્રોત જીવશાસ્રીય 
છે, ધર્મશાસ્રીય કે ઈશ્વરવિદ્યા નથી. 

પોતાના છેબ્રા મોટા ગ્રંથ 'ધ ડિસેન્ટ ઓફ મેન'માં ચાર્લ્સ ડાર્વિન લખે છે: 
“નિમ્ન લિખિત વિધાનની સંભવિતતા મને ઠીક ઠીક પ્રમાણમાં ખાસ્સી એવી 
ઊંચી લાગે છે કે માબાપનાં પોતાનાં સંતાનો પ્રત્યેનાં પ્રેમ અને વાત્સલ્ય સહિત 
કેટલીક સુનિશ્ચિત સામાજિક વૃત્તિઓ ધરાવતા કોઈ પણ પ્રાણીમાં, મનુષ્યમાં 
જોવા મળતી બૌધ્ધિક શક્તિઓ જેવી શક્તિઓ તેનામાં વિકસે કે તેનામાં અચૂક 
પણે નૈતિક ભાવના અથવા સભાનતા પેદા થયા વિના નહી રહે''૩ 

નૈતિક મૂલ્યો એ કુદરતી નૈતિક વૃત્તિઓમાંથી પાંગરેલાં છે. આપણે અગાઉ 
જોઈ ગયા છીએ કે, આત્મ સભાનતા, પોતાની લાગાગીઓ અને વિચાગો પ્રત્યેની 
મનુષ્યની સભાનતા એ માનવમનની પોતાની આગવી ખાસિયત છે. «યારે કોઈ 
વ્યક્તિ પોતાની ભીતર દ્યા અથવા અનુકંપાની લાગણી અનુભવે છે અને તે 
પોતે પોતાની જાતને કહે છે કે આ સારી લાગણી છે, ત્યારે નૈતિક મૂલ્યોનો 
જન્મ થાય છે. માયાળુ પણુ, પ્રામાણિકતા, સત્યનિષ્ઠ, અને વધુ ઉચ્ચતર, 
સૂક્મ કક્ષાએ ન્યાય અને સમાનતા આ બધાં નૈતિક મૂલ્યો છે. તેઓ નૈતિક છે 


૨. જુઓ માર્ગરેટ નાઈટનો અગાઉ ઉલ્લેખિત લેખ. 
૩.ડાર્વિન, ““ગેટલુફ્સ ઓફવેસ્ટર્નવર્લ્ડ'', ૪૯, એન્સાઈકલોપિડિયા બ્રિટાનિકા, 
પૃ.૩૦૪: 


સેકયુવર (ધર્મનિરપેલ) નૌતિમતા જ્સ્ર 


કારણ કે તેઓ સહકારપૂર્ણ સામા૭ક અસ્તિત્વ માટે ઉપકારક છે, આ નૈતિક 
ભાવનાઓ અને મૂલ્યો થકી સંકોરાયેલા વર્તનને આપણે નીતિમત્તા તરીકે વર્ણવી 
શકીએ. 

જીવશાસ્ીય ઉત્ક્રાંતિના વિકાસક્રમમાં મનુષ્યોમાં બીજા આવેગો જેવા કે, 
કોધ, સ્વ-આગ્રહીપણું પણ વિકસ્યા. આ આવેગો પણ વ્યક્તિના અસ્તિત્વની 
જાળવણીમાં ફાળો આપનારા છે. પણ આ આવેગોનો અગાઉ જેનો ઉલ્વેખ કર્યો 
તે ભાવનાઓ સાથે ઘણીવાર સંઘર્ષ પણ થાય છે. આમ, મનુષ્યોમાં સ્પર્ધાત્મક 
અથવા અહંવાદી આવેગો છે, તેમ સહકારની તષા પરોપકારની ભાવનાઓ પણ 
છે. સ્પર્ધાત્મક અથવા અહંવાદી આવેગો સહકારપૂર્ણ અથવા પરોપકારની 
ભાવનાઓને આધીન રહે, એમાંથી નૈતિક વિકાસ પ્રગટે છ્‌ (પ 


વ્યક્તિનો નૈતિક વિકાસ : બુધ્ધિની ભૂમિકા 


ભક્તિના આરંભિક તબક્કામાં તેનો નૈતિક વિકાસ સંપૂર્ણતયા કુટુંબમાં 
વડીલો દ્વારા બાકીના સમાજ થકી ધાય છે. વડીલોની મંજ્‌ઉી અથવા નામંજરીથી 
બાળકનું વર્તન ઘડાય છે. આ પ્રક્રિયાને કારાણે બાળકમાં પ્રવર્તમાન સામાનક 
ધોરણો આત્મસાત્‌ થાય છે અને તેનું ઉહ્રંધન કરતાં તે બીએ છે. ત્યાર પછીના 
જીવનમાં મોટાભાગની વ્યક્તિઓના વર્તન ભયવહારમાં બાળપણમાં આત્મસાત્‌ 
થયેલાં સામાજિક ધોરણો દ્વારા નિયંત્રિત થાય છે. એમાંનાં કેટલાંક ધોરણો આ 
સામારક ધોરણો સામા૦ક રીતે વિષમ અને વૈયક્તિક રીતે નિયંત્રાણાત્મક હોય 
છં. જુદા જુદા સમાજોમાં જોવા મળતાં નીંતિગત પૂર્વગ્રહો અને ભારતમાં જોવા 
મળતી જ્ઞાતિવિષયક સભાનતા સામા*ક રીતે વિષમતાભર્યા નૈતિક ધોરણોના 
દ્ષલા પૂરા પાડે છે. પ્રૌઢ વયની વ્યક્તિઓનું કિશોર-વુવા વર્ગ પરનું વર્ચસ્વ 
અને પુરૂષોનું સ્રીઓ પરનું આધિપત્ય એ વૈયક્તિક નિયંત્રણાત્મક નૈતિક ધોરણોનાં 
ઉદાહરણો પૂરાં પાડે છે. વ્યક્તિના નૈતિક વિકાસમાં સમાજનો પ્રભાવ, 
સામાન્યતયા, લાભદાયી છે, પણ ઘણીવાર તે હાનિકારક અને ભક્તિ માટે 
દમનકારક હોય છે. 

આમ છતાં, કેટલીક વ્યક્તિઓ સમાજમાં પ્રવર્તતા નૈતિક ધોરણોનું 
ઓઔશચિત્ય તપાસવાની બૌધ્ધિક સ્વતંત્રતા વિકસાવી શકે છે અને તેઓ પોતે 
પોતાનાં માપદંડો વિકસાવે છે. તેમની નીતિમત્તા વિશેષ પ્રમાણમાં સ્વયંપ્રેરિત 


સાં રૂરિક્લ લ્રમેનિઝમ, 


હોય છે. તેમની નીતિમત્તાના ઘડતરમાં કોઈ બાહ્ય સત્તા કરતાં તેમનો આંતરવિવેક 
મહત્વનો ભાગ ભજવે છે. તેમના વર્તન વ્યવહાર સામારક સ્વીકૃતિ કરતાં 
આત્મપ્રતીતિ દ્વારા વધુ ઘડાય છે. પોતાની આગવી નીતિભાવનાના વિકાસમાં 
તેમની વિવેક બુધ્ધિ તેમને મદદરૂપ થાય છે. 

ઘણીવાર એવું માનવામાં આવે છે કે વ્યક્તિ એક નૈતિક મનુષ્ય તરીકે 
વિકસે એમાં તેની બુધ્ધિ તેને સહાયરૂપ થઈ શકતી નથી. 

આવી માન્યતા પાછળનું મુખ્ય કારણ એ છે કે સામાન્ય રીતે નીતિમત્તાને 
આત્મબલિદાનની એક બાબત તરીકે ઘટાવવામાં આવે છે. બે વિકલ્પો વચ્ચે 
પસંદગી કરવાની બાબતમાં, બેમાંથી કયો વિકલ્પ પોતાને લાભદાયી છે, એ 
નકકી કરવામાં બુધ્ધિ મદદરૂપ ષઈ શકે, પણ સ્વ-હિતનો ત્યાગ કરવામાં અને 
પોતાનો ભોગ આપવાની તરફેણમાં નિર્ણય લેવામાં તે મદદરૂપ થઈ ન શકે, એવું 
માનવામાં આવે છે. આથી «૪ કોઈ બાહ્ય સત્તા, જેવી કે ઈશર અથવા સમાજની 
જરૂર પડે છે, જેથી વ્યક્તિ સામાન7િક ધોરણો અનુરૂપ વર્તન કરતી થાય. 

અહીં આપણી ભૂલ ષાય છે. આપણે આત્મ-નિષેધ અથવા 
આત્મબલિદાનને નૈતિક વર્તન તરીકે ગણી લઈએ છીએ. ન્યારે કોઈ માણસ 
બીજાની યાતના દૂર કરવા , એને કંઈક રાહત આપવા, કોઈ જ/રૂરિયાતમંદને 
મદદરૂપ થાય છે તેના વર્તનનું નિરીક્ષણ કરનાર માણસ એમ કહે છે કે એણે કંઈ 
આત્મબલિદાન કર્યું છે. ખરેખર તો એણે અનુર્કંપાની તેની કુદરતી વૃત્તિ અથવા 
આવેગને સંતોષવા માટે ૪ આવું કામ કર્યું હોય છે. આવી વૃત્તિ અથવા આવેગને 
સંતોષવાથી માણસને એક પ્રકારના ઊંડા સંતોષની લાગણી ધાય છે. તો બીજી 
બાજુ, જ્યારે કોઈ જરૂરિયાતમંદને મદદ કરવામાં તે નિષ્ફળ જાય છે, અથવા તેમ 
કરવાનું ટાળે છે ત્યારે અનુકંપાની નૈસર્ગિક વૃત્તિ સંતોષવામાં એને મળેલી 
વિફળતાથી એક પ્રકારની ગ્લાનિ અથવા દુ:ખ થાય છે. આથી, જ્યારે કોઈ 
નિરીક્ષક કોઈ વ્યક્તિને બીજાને મદદરૂપ થતો જોઈને એમ વિચારે છે કે એણે 
ભોગ આપ્યો, ત્યારે એ ખુદ જાણે છે (જો એ અંતરનિરીક્ષણ કરવા ટેવાયેલો 
હોય તો) કે તે વ્યક્તિનું કાર્ય ખરેષ્તર તો પોતાના પ્રબુધ્ધ સ્વાર્થી «૮ પ્રેરાયેલું 
હતું. આમ બીજાને સહાયરૂપ થાવની વૃત્તિ, અથવા પરોપકાર, એ આત્મસંતોષનું 
એક સ્વરૂપ જ છે. આમ, નીતિમત્તા એ આખરે તો પ્રબુધ્ધ સ્વાર્થ છે. 

અસ્તિત્વ ટકાવી રાખવાની પ્રાથમિક ઝંખનાને સહાયક એવાં કેટલાંક 
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માનવીય આવેગોથી મનુષ્ય જીવન કેવી રીતે સમૃધ્ધ બન્યું છે, અને એ આવેગો 
મનુષ્યના સંતોષના સ્વતંત્ર સ્રોત કેવી રીતે બન્યા છે, એ આપણે અગાઉ જેઈ 
ગયા છીએ. મનુષ્યમાં રહેલી શોધવૃત્તિ અથવા ન્ત્જાસા એ સત્ય માટેની શોધવૃત્તિ 
તરીકે વિકસી શકે, જેથી, એ વૃત્તિને સંતોયવા ખાતર ભક્તિ કૈવળ જ્ઞાન ખાતર 
જ્ઞાન મેળવવા સતત પ્રયત્નશીલ રહે. એટલે કે, અજ્ઞાનના ઉપયોગથી પોતાને 
લાભ થશે કે કેમ એનાથી સ્વતંત્ર, શાનપ્રામિ તેને એક પ્રકારનો સંતોષ મળે છે, 
એટલા માટે તે જ્ઞાનસાધનામાં રઓપચ રહે. એમ સર્જનના આવેગથી દોરાતો 
કોઈ કળાકાર કેવળ કળા ખાતર કળાની સાધનામાં ગળાડૂબ રહે. એ જ રીતે, 
નૈતિક રીતે વિકસિત વ્યક્તિ અમુક પ્રકારનું પરોપકારયુક્ત જીવન જીવે અને 
એમાંથી એક પ્રકારનો જીવનનો સંતોષ મેળવ્યા કરે. નૈતિક આચરણમાંથી જે 
સંતોષ મળે છે, તેને સુંદર અભિબક્તિ એપિક્યુરસે આપી છે. એણે કહયું છે કે 
“હું નૈતિક મવા ઈચ્છુ છું, દેવતાઓને પ્રસન્ર કરવા નહીં, પાણ મારી પોતાની 
પ્રસત્રતા માટે.'* 

નીતિમત્તા એ પ્રબુધ્ધ સ્વાર્થ છે એની જો એકવાર પ્રતીતિ થાય તો પછી 
બુધ્ધિ મનુષ્યની નૈતિકતાનો વધુ સુધ્ધ કરવામાં કેવી રીતે મદદરૂપ ષઈ શકે, એ 
સમજવું સરળ થઈ પડે. પોતાની નીતિભાવનાનો આવેગ સંતોયવાથી તો માણસને 
એક પ્રકારનો આનંદ મેળવે «/. પણ સાથે સાથે, નૈતિક આચરણ, જે માણસને 
તે મદદરૂપ થાય છે, તેના ઉપકારની પણ કમાણી કરાવી આપે છે. બીજો 
માણસ જારે આપણો ઉપકાર માને ત્યારે આપણને એક પ્રકારના સંતોષની 
લાગણી ષાય છે. આપણા નૈતિક આચારને સમાજનુંય સમર્ષન મળે છે અને 
સૌથી વિશેષ તો આપણને ખુદને આપાણે એક સાર્‌ કાર્ય કર્યુ એનો વિશેષ આનંદ 
પ્રામ થાય છે. “'નિ:સ્વાર્થ'' નૈતિક આચાર સ્વાર્ષી અનૈતિક આચરણ કરતાં 
અનેકગણો વધારે સંતોષ આપે છે, એ વિષે કોઈ બેમત નથી. 

વ્યક્તિનો નૈતિક વિકાસ એ તત્ત્વત: મનુષ્યની બૌધ્ધિક શક્તિનું પરિણામ 
છે. અમુક એક પરિસ્થિતિમાં બે હરીફ આવેગો વચ્ચેની પસંદગી એ એક બૌધ્ધિક 
પસંદગી છે. ભૂતકાળમાં કરેલી ભૂલો અને એનાં માઠાં પરિણામો મનુષ્ય યાદ કરે 
છે, અને ભવિખમાં એવી ભૂલો ન થાય એવું એ શીખે છે. આ પ્રક્રિયા નાની 
ઉમરેથી શરૂ થાય છે અને લગભગ આખી જીંદગી પર્યત ચાલે છે. કોઈને તમે 
કડવું વેણ કહ્યું હોય અથવા તમે કશું ખોટું કામ કર્યું હોય, એ તમને યાદ રહે છે 
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અને ત્યાર પછી તે બદલ તમને એક પ્રકારનો પસ્તાવો પણ થયેલો એ પણ યાદ 
રહે છે, આમ તમે એવું ફરીથી ન કરવાનું શીખો છો. આમ આપણી નીતિભાવના 
મજબૂત થાય છે અને આપણા ચારિત્યનો વિકાસ થાય છે. 

આમ, નીતિમત્તા, વસ્તુલક્ષી અને આત્મલક્ષી, બેઉ રીતે બુધ્ધિપરક છે. 
આપાણે જોઈ ગયા છીએ કે નીતિભાવનાનો વિકાસ થયો છે, કારણ કે વ્યક્તિના 
અસ્તિત્વ માટે જરૂરી સહકારપૂર્ણ સામાજિક અસ્તિત્વની જાળવણીમાં તેણે 
ફાળો આપ્યો છે. અર્ધ-સભાનતાના સ્તરે, નૈતિક આવેગનો જીવશાસ્ત્રીય વિકાસ 
એ વસ્તુલક્ષી રીતે બુધ્ધિપરક છે, કારણ કે એ અસ્તિત્વ માટેની જીવશાસ્્રીય 
ઝંખના સાથે બુધ્ધિગમ્ય રીતે સંકળાયેલ છે. સભાનતાના સ્તરે, આત્મલક્ષી રીતે 
નીતિમત્તા બૌધ્ધિક છે કારણ કે એ વ્યક્તિને હરીફ આવેગો વચ્ચે યોગ્ય પસંદગી 
કરવામાં મદદરૂપ થાય છે. એટલું જ નહીં, વ્યક્તિને પોતાની નીતિનિષ્ટાના 
વિકાસમાં તેમજ વધુ પ્રબુધ્ધ જીવન ગાળવાના પુરૂષાર્થમાં સહાયરૂપ થાય છે. 

સ્વાતંત્યની ઝંખના એ અસ્તિત્વ માટેના જીવશાસ્્રીય સંઘર્ષનું સાતત્ય 
હોવાથી બુધ્ધિમત્તા અને નીતિમત્તા બેઉ સ્વાતંત્યના આદર્શને ચરિતાર્થ કરવામાં 
ફાળો આપે છે, એ સ્પષ્ટ બને છે. બુધ્ધિમત્તા એ રીતે કે તે વ્યક્તિને શીખવા 
અને જ્ઞાન પ્રામ કરવા શક્તિમાન બનાવે છે. અને નીતિમત્તા એ રીતે કે તે 
સહકારપૂર્ણ સામાજિક અસ્તિત્વને અનુકૂળતા કરી આપે છે. આથી, એક બૌધ્ધિક 
ભક્તિ માટે સ્વતંત્રતા અને નીતિમત્તા વચ્ચે વિસંગતિ હોઈ શકે નહીં. ખરેખર 
તો, બૌધ્ધિક અને નૈતિક વ્યક્તિ જ સંગઠિત સમાજમાં એક મુક્ત માનવી તરીકે 
રહી શકે. 


સમાજનો નૈતિક વિકાસ : બુધ્ધિ વિરુધ્ધ ધર્મ 


કોઈ પણ સમાજના નૈતિક વિકાસમાં બુધ્ધિ જે ભૂમિકા ભજવે છે, તે 
વ્યક્તિના નૈતિક વિકાસ પૂરતી જ સીમિત છે, એવું નથી. બુધ્ધિની સામા 
ભૂમિકા પાણ છે. સ્થાપિત પરંપરાઓ અને સામા”, આર્થિક અને રાજકીય 
સંસ્થાઓમાં ગંઠાયેલી અબૌધ્ધિકતાઓ અને અન્યાયોને તે ખુલ્માં પાડવાનું પણ 
કરે છે અને એમ કરીને સમાજમાં પ્રવર્તતાં નૈતિક માપદંડોની સુધારણા કરે છે. 
બુધ્ધિનિક્ઠા સમાજમાં પ્રબોધન અને જાગૃતિનો ફેલાવો કરે છે, એક પ્રકારનું 
ઉદારમતવાદી વાયુમંડળ ઊભું કરે છે, અને સમાનના વંચિત વિભાગોને પોતાના 
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માનવીય ગૌરવને ઉત્રત કરવા અને ન્યાય તષા સમાનતા માટે સંઘર્ષ કરવા 
પ્રોત્સાહિત કરવાનું મહત્વનું કાર્ય પણ તે કરે છે. 

વૈયક્તિક અને સામાજિક નીતિમત્તાનો ધારક ગાગાતો ધર્મ એકંદરે એનાથી 
ઊલટી ભૂમિકા ભજવે છે. એ સાચું છે કે સભ્યતાના આરંભિક તબક્કાઓ 
દરમિયાન જ્યારે સમાજ પર નિરંકુશ વ્યક્તિઓનું વર્ચસ્વ હતું ત્યારે સામારક 
સાતત્ય માટે તદન જરૂરી એવાં લઘુતમ નૈતિક ધોરણો જાળવવામાં ધર્મે હકારાત્મક 
ભૂમિકા ભજવી વશે. ધર્મપ્રબોધિત નીતિસંહિતાએ વ્યક્તિઓનાં વર્તનને સૌમ્ય 
કરવામાં કોઈક ભૂમિકા ભજવી હશે. અત્યારે પણ ધમપિદેશ ઘણા બધા લોકોની 
નીતિભાવનાને પ્રભાવિત કરે છે. આ બધું છતાં, ધર્મની ભૂમિકા એકંદરે નકારાત્મક 
રહી છે, એમ કહંવામા વાંધો નથી. પ્રવર્તમાન સ્થાપિત વ્યવસ્થામાં આપણને 
જે અનીતિમત્તા જોવા મળે છે, એનો મુખ્ય ધારક જો કોઈ હોય તો તે ધર્મ છે. 
હાનિકારક સામાક પરંપરાઓ, શોષણપ્રધાન આર્થિક માળખાં અને દમનખોર 
રાજકીય શાસન પ્રથાઓને મજબૂત કરવામાં ધર્મે મદદ કરી છે. આ સામા૦ક 
અનિષ્ટોને ટકાવવા ઉપરાંત ધર્મે વૈયક્તિક નીતિધોરાગોને પણ હાનિ પહોંચાડી 
છે. એણે શુષ્ક સાદાઈ, આત્મનિષેધ, અરે આત્મયાતના, જેવા ખોટા આદશો 
મનુષ્યો સમક્ષ રજ કર્યા છે. આવા આદર્શો મનુષ્યના જીવશાસ્ત્રીય આવેગો અને 
જતરિયાતોથી વિપરીત છે, એટલું જ નહીં, એણે જાતછેતરામણી અને સામારક 
દંભને પણ મોટા પાયે પ્રોત્સાહન આપ્યું છે. * 

સમાજોના નૈતિક વિકાસમાં ધર્મની નકારાત્મક ભૂમિકા અને બુધ્ધિની 
હકારાત્મક ભૂમિકા વિષે આપણને કોઈપણ દેશના સાંપ્રત ઈતિહાસમાંથી પૂરતા 
પ્રમાણમાં દાખલા મળી રહેશે. મધ્યયુગી યુરોપ, સાચી રીતે જ જે અંધકાર યુગ 
તરીકે જાણીતું છે, તેમાં ધર્મમધ્ધા તેની ટોચ પર હતી. ધર્મગ્રંથો અનુસાર ચુસ્ત 
આચરણ કરવા માટે યુરોપમાં મઠોની સ્થાપના કરવામાં આવી હતી. ઈતિહાસ 
સાક્ષી પૂરે છે કે આ મઠો અનીતિમત્તા અને ભ્રષ્ટાચારના અડ બની ગયા હતા, 
ધર્માધતાએ પાશવી કહી શકાય એવી સતામાણીને ઉત્તેજી હતી. કાલજીર્ણ અને 
નિષ્પ્રાણ થઈ ગયેલ નીતિમત્તાના ખ્યાલોએ નૈસર્ગિક નૈતિક સંવેદનશીલતાનું 
સ્થાન લઈ લીધું હતું. પરિણામસ્વરૂપ માનવજીવન અને ગરીબો તથા વંચિતોની 
પીંડાઓને એ ધર્માચારમાં કોઈ સ્થાન ન હતું. ધર્માચાર્યોનો વિરોધ કરનારા અને 
નાસ્તિકોને જીવતા સળગાવવામાં આવતા હતા. સ્્રીઓને ડાકણો તરીકે ખપાવીને 





૧૨૮ રેડિકલ લ્રુમેનિઝમ 


જીવતી બાળી મૂકવામાં આવતી. ગુનાઓ માટે ઘણી આકરી અમાનવીય કહેવાય 
એવી સજાઓ કરવામાં આવતી, નાની સરખી ચોરી માટે મૃત્યુદંડ ફરમાવવામાં 
આવતો. મૃત્યુની સજા પણ અત્યંત કુર, અમાનવીય રીતે કરવામાં આવતી. 
ઈગ્લંડમાં મૃત્યુદંડની સજા પામેલાને રસ્તા પર ઘસડવામાં આવતો, તેનાં અંગોનો 
વિચ્છેદ કરવામાં આવતો, તેના આંતરડા બહાર ખેંચી કાઢવામાં આવતા અને 
છેલો શિરચ્છેદ કરવામાં આવતો. અદાલતી ધારાધારણો એટલાં બધાં નીચાં 
ઊતરી ગયાં હતાં કે લોર્ડ ચાન્સલર જેવો ઉચ્ચ ન્યાયિક હોશે ધરાવનાર સર 
ફાન્સિસ બૅકન પર જેમના પર તેઓ કામ ચલાવનાર હતા, તેમની પાસેથી લાંચ 
લેવા માટે તેમના પર કાર્યવાહી કરવામાં આવી ત્યારે તેમણે પોતાના બચાવમાં 
કહેલું કે લાંચ લેવામાં કશું ખોટુ નથી કર્યું. જે પ્રવર્તમાન વ્યવહાર છે, તેનું 
આચરણ ૪ કર્યું છે. કૌટુંબિક જીવનમાં સ્રીઓ સાથે નોકરડી જેવો વ્યવહાર 
કરવામાં આવતો અને કુટુંબના વડીલની આજ્ઞાનું પાલન નીચી મુંડીએ બધા «૮ 
સભ્યોએ કરવું પડતું. રાજવીઓ અને સામંતોના મનસ્વી અધિકારો અને 
સત્તાઓને ધર્મ સંસ્થાનો ટેકો હતો. બુધ્ધિનિક્રાથી આવેલ પ્રબુધ્ધતાના પ્રસારને 
કારાણે આ બધાં અનિષ્ટો દૂર થયાં, અથવા તેમાં ઘણા મોટા પ્રમાણમાં ઘટાડો 
થયો. 

ભારતના ઈતિહાસમાં ધર્મની ભૂમિકા આથી બહુ જુદી નથી. ધાર્મિક 
શ્રધ્ધાએ જ્ઞાતિપ્રથા અને અસ્પૃશ્યતાને ટકાવવામાં મોટો ભાગ ભજવ્યો છે. 
અસ્પૃશ્યતા કરતાં વધારે અનૈતિક આચારની તો કલ્પના પગ થઈ શકતી નથી. 
શજા-ર«વાડાં, જમીનદારો અને પુરોહિતવર્ગ દ્વારા સામાન્ય લોકોના શોષણને 
ધર્મે મદદ કરી છે. પોતાના મૃત પતિ સાથે જીવતા સળગી જવાની પ્રષા- 
સતીપ્રથાને તેણે ઉત્તેજન આપ્યું છે. નિર્દોષ લોકોને ભોળવીને મારી નાંખનારી 
ઠગપ્રથા પાણ એક પ્રકારની ધાર્મિકવિધિ ગણાતી હતી. હજુ આજે પાગ કંઈક 
અંશે ધાર્મિક શધ્ધાને કારણે બાળલગ્નને ઉત્તેજન મળે છે, વિધવા પુનર્લગ્રને 
ખરાબ ગણવામાં આવે છે અને કન્યાકેળવણી સારી બાબત ગાગાતી નથી. અહી 
આપણે ત્યાં પણ બુધ્ધિનિકાના પ્રસારને કારાગે આવેલ પ્રબુધ્ધતાને લીધે 
પ્રવર્તમાન નૈતિક ધોરણોમાં થોડો સુધારો થયો છે. આમ છતાં, હજુ આજે પણ 
પશ્ચિમી જગત કરતાં આપણે ત્યાં ભારતમાં ધર્મનો પ્રભાવ વધારે છે, પરિણામે. 
નૈતિક ધોરણો હજુ એટલાં ઊંચા આવ્યાં નથી. 
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આજે, દુનિયાભરમાં, નૈતિક ધોરણો કથળ્યાં હોય એવું આપણને લાગે 
છે. ધર્મવાદીઓ કહે છે કે ધર્મશ્રધ્ધામાં ન્યૂનતાને કારણે આમ થયું છે. હકીકત 
એવી છે કે નૈતિક ધોરણોમાં ઘટાડો થયો છે, એમ નથી, બલકે તે વધુ ને વધુ 
અપૂરતાં છે, એમ અનુભવાય છે. ટેકનોલોજીના ઝડપી વિકાસને કારાગે આધુનિક 
સમાજ વધુ ને વધુ પ્રમાણમાં સંકુલત થતો જાય છે, એની સાથે તાલ મિલાવી 
શકે એ રીતે નૈતિક ધોરાણો ઉન્નત થવાં જોઈએ, એ થતું નથી. આ સમસ્યાઓનો 
ઉકેલ ધર્મ તરફ પાછા વળવામાં નથી, બલકે બુધ્ધિનિષ્ઠા અને વિવેકબુધ્ધિનો વધુ 
આશ્રય મેળવવામાં છે. [0 1/૫7 


મુક્ત સંકલ્પશક્તિ, નિયતિવાદ અને નૈતિક જવાબદારી 


નિયતિવાદથી સંચાલિત #/ગતમાં મનુષ્યસંકલ્પ મુક્ત હોઈ શકે ખરો? 
પોતાના સંકલ્પનાં બળ અને દિશા કોઈ ભક્તિ નક્કી કરી શકે ખરી કે પછી તેના 
સંક્લ્પનાં બળ અને દિશા નક્કી કરનારાં પરિબળો પર એનો કોઈ કાબુ નથી? 

આ પ્રશ્ર સ્વતંત્રતા અને સેક્યુલર નીતિમત્તા એમ બેઉની વિભાવનાઓ 
સાથે અત્યંત ગાઢ રીતે સંકળાયેલો છે. પોતાના સંકલ્પને પ્રભાવિત કરવાની કોઈ 
જ શક્રિ જો વ્યક્તિ ધરાવતી ન હોય તો સ્વતંત્રતા તેનું ઘણું બધું મૂલ્ય ગુમાવી 
દ છે. જે જક્તિ પોતાના સંકલ્પ પર કશો કાબુ ધરાવતી ન હોય, એ પોતાના 
ભાવિનો નિર્માતા બની શકે નહીં. એ જ રીતે જો કોઈ બ્ક્તિ નૈતિક અને 
અનૈતિક વિકલ્પો વચ્ચે પસંદગી કરવાની બાબતમાં મુક્ત ન હોય તો પછી 
આપણે તેનાં નૈતિક સૂખલનો માટે જવાબદાર ગણી શકીએ નહીં. સંકલ્પ 
સ્વાતંત્યના અભાવે કોઈ પણ મનુષ્યને આપણને જવાબદાર નૈતિક વ્યક્તિ તરીકે 
ઘટાવી શકીએ નહીં. 

આ તબકકે આપણે આ પ્રશ્ને 'સંકલ્પની સ્વતંત્રતા' તરીકે ઓળખતા 
એક બીજા પ્રશ્રથી અલગ તારવવો રહ્યો. 'સંકલ્પની સ્વતંત્રતા'નો બીજે અર્ધ 
એ થાય છે કે મનુષ્યસંકલ્પ ભાવિનું નિર્માણ કરવાની ક્રમતા ધરાવે છે. આ 
સંદર્ભમાં એ પ્રશ્ન ઉપસ્થિત થાય છે કે શું મનુષ્યસંકલ્પ પોતાની આગવી પુંસકતા 
ધરાવતું કોઈ બળ છે કે પછી ભાવિને ઘાટ આપનારાં વિવિધ પરિબળોમાંનું એક 
પરિબળ છે. આ પ્રશ્રનો જવાબ આપણે હકારમાં આપી શકીએ એમ સ્પષ્ટ 
લાગે છે. ઈતિહાસ સાક્ષી પૂરે છે કે જ્ઞાનવૃધ્ધિની સાથે સાથે મનુષ્યસંકલ્પ વધુને 


૧૨૦ શક્ક લ્રુમેનિઝમ 


વધુ શક્તિશાળી બનતો જાય છે અને ઘટનાઓને આકાર આપવામાં તેણે વધુને 
વધુ ભૂમિકા ભજવી છે. 

પણ, આપણી સમક્ષનો પ્રશ્ર જુદો છે. આપણે જોઈ ગયા છીએ કે 
જગત નિયતિવાદી છે અથવા નિયમશાસિત છે. તો શું મનુષ્ય સંકલ્પ નિયતિવાદ્ના 
એ જ નિયમને આધીન છે, એમ ન કહેવાય? જુદી જુદી દિશામાં કાર્યરત અને 
જુદી જુદી માત્રા ધરાવતા ઘણાં બધાં ભૌતિક પરિબળો વચ્ચે આંતરક્રિયા ચાલતી 
હોય તો વિજ્ઞાન આપણને તેમાંથી પરિણમતા બળની ઊર્જા અને દિશાનું આકલન 
કરવામાં ઉપયોગી પુરવાર થાય છે. મનુષ્ય સંકલ્પ, જે કુદરતનો «7 એક ભાગ 
હોય તો એ પણ એ #/ નિયમને આધીન કેમ ન હોય? ધારો કે અમુક ભક્તિ 
અમુક ચોકક્સ પરિસ્થિતિમાં કેવી રીતે વર્તશે, એ તમે જાણવા ઈચ્છો છો. જો 
તમને એમાં સામાવિષ્ટ બધાં «7 પરિબળોનું પૂરતું જાન હોય અને એ પરિબળોમાં 
ભક્તિના સંકલ્પના સ્વરૂપ અને જેમનો પણ સમાવેશ થઈ જાય છે, તો પછી 
વ્યક્તિ કઈ રીતે વર્તશે, એની કોઈ સ્પષ્ટ ધારણા ન બાંધી શકો? જો જક્તિનું 
વર્તન આ રીતે નિયત થયેલુ હોય તો પછી એણે શું કરવું અને શું ન કરવું એનો 
નિર્ણય લેવાની સ્વતંત્રતા એ ધરાવે છે એમ કહી શકાશે વારું? 

આ સૈધ્ધાંતિક પ્રશ્ન ઉપરાંત સંકલ્પની સ્વતંત્રતા એ રોન્ત્લિ અનુભવનીય 
બાબત છે, આપણે એવું ચોકકસ અનુભવીએ છીંએ કૅ અમુક સમયે આપાગે શું 
કરવું, જેમ કે ટેલિવિધન જોવું કે પુસ્તક વાંચવું, એ પસંદ કરવાની સ્વતંત્રતા છે. 
સમયનો ઉપયોગ કરવાની આપણી પસંદગીની સ્વતંત્રતા શું માત્ર આભાસી 
છે? 

પ્રશ્નનો «વાબ જુદો જુદો આપી શકાય. કેટલાક લોકોએ સંકલ્પની 
સ્વતંત્રતાને પ્રકૃતિમાં રહેલ કહેવાતી 'અનિયતતા'માંથી તારવવાનો પ્રયાસ કર્યો 
છે. પ્રકૃતિમાં રહેલ 'અનિયતતા'નો આ સિધ્ધાંત એક મહત્વની હકીકતમાંથી 
ઉદ્ભવ્યો હોવાનું કહેવાય છે. વૈજ્ઞાનિકો પરમાણુઓમાં રહેલાં ઘટકો (સબ- 
એટમિક પાર્ટીકલ્સ)ની ગતિવિધિઓને બરાબર પરખી શકતા નથી કારણ કે જે. 
સાધનો અથવા ઉપકરણોનો આ હેતુ માટે તેઓ ઉપયોગ કરૈ છે, એ પોતે 
એમની ગતિઓને પ્રભાવિત કરે છે. પરમાણુઓમાં રહેલાં ઘટકોની ગતિને 
સમજવામાં વૈજ્ઞાનિકોની અશક્તિને આધારે આપણે એવ! તારાગ પર આવીએ 
કે આ ઘટકોની ગતિ કોઈ નિયમને આધીન નથી, એ બરાબર લાગતું નથી. 








સેક્યુલર (મર્મનિરપેક્ષ) નીતિમત્તા ૧૨૧ 


વૈજ્ઞાનિક ઉપકરણોની ન્યૂનતા અથવા અપર્યામતાના આધાર પર આપાગે પ્રકૃતિમાં 
અનિયતતાનું તત્ત્વ રહેલુ છે એમ આપણે કહી શકીએ નહીં. ઉપરાંત પ્રકૃતિના 
અનિયતતાના સિધ્ધાંતમાંથી સંકલ્પની સ્વતંત્રતા કેવી રીતે તારવી શકાય એ પ્રશ્ર 
તો અનુત્તર ૪ રહે છે. મનુષ્ય સંકલ્પ જો સ્વયનિયત હોય તો «7 તે સ્વતંત્ર હોઈ 
શક, જો એ અનિયંત્રિત અસ્તભસ્તાને આધીન હોય તો પછી એ મુક્ત કેવી રીતે 
હોઈ શકે? 

બીજા કૈટલાક લોકોએ પ્રકૃતિમાં રહેલ આકસ્મિકતાના તત્ત્વ સાથે સંકલ્પની 
સ્વતંત્રતાને સાંકળવાનો પ્રયાસ કર્યો છે. આપણે અગાઉ (પ્રકરણ પમાં) જેઈ 
ગયા છીએ કૈ આ જગતમાં જે ઘટનાઓ ઘટે છે, તેમાં આકસ્મિકતા અને 
અનિવાર્યતા (ચાન્સ એન્ડ નેસેસિટી)નો મહત્વનો ફાળો છે. આમ હોવાનું 
કારણ એ છે કૅ દરેક ઘટના એ કાર્યકારણ સંબંધને આધીન છે, છતાં બે સાથે 
સાથે બનતી ઘટનાઓ વચ્ચે કોઈ કારણસંબંધ નથી હોતો. આમ છતાં, પ્રકૃતિમાં 
રહેલ આકસ્મિકતાના તત્તમાંથી આપાણે સંકલ્પની સ્વતંત્રતાને તારવી શકીએ 
નહીં. પ્રકૃતિમાં ઘટતી આકસ્મિક ઘટનાઓનો લાભ મનુષ્યસંકલ્પ લે એમ બને, 
પણ એ જો અંધ પરિબળ «૪ હોય તો પછી મુક્ત હોઈ શકે નહીં. એકંદરે આટલી 
ચર્ચા પછી આપણે એટલું જરૂર કહી શકીએ કૈ આત્મનિર્ણયના તત્ત્વ વિના 
મનુષ્યસંકલ્પને આપણે મુક્ત ગાણી શકીએ નહીં. 

સંકલ્પની સ્વતંત્રતાનો સ્રોત આપણને એ હકીકતમાંથી પ્રામ થાય છે કે 
મનુષ્યો પોતાના સંકલ્પને ઘાટ આપવાની શક્તિ ધરાવે છે. વ્યક્તિના ચારિત્યનો 
વિકાસ જે એક પ્રકારનું બુધ્ધિનિક્ાનું કાર્ય છે, એ હકીકતમાં જ્ક્તિમાં 
સંકલ્પનિમાણ પ્રક્રિયા છે. બાળપણમાં આ પ્રક્રિયા સૌથી ઝડપી હોય છે, પણ 
સામાન્ય રીતે તે આખા જીવન દરમિયાન ચાલતી રહે છે. એક યુવાનની સંકલ્પ 
શક્તિ એ «મારે બાળક હતો ત્યારે એની જે ઈચ્છા હતી તેના કરતાં ઘણી જુદી 
કોય છે. જીવનના આરંભિક તબકકામાં ચાસિત્રનિર્માણની પ્રક્રિયા માતાપિતા 
દ્રારા અને સમાજના બીજા વડીલો ધકી થતી હોય છે. પણ જીવનના પાછળના 
તબક્કામાં એ પ્રક્રિયા ઘણુંબરું ખુદ વ્યક્તિ થકી થતી હોય છે. એ પ્રક્રિયામાં 
મુખ્યત્વે ભૂતકાળના અનુભવોમાંથી શીખવાનો સમાવેશ થાય છે. વ્યક્તિ ભૂલ 
કરે છે, એનાં પરિણામ એને ભોગવવાં પડે છે અને વધુ સારી રીતે વર્તવાનું તે 
શીખે છે. મનુષ્યમાં રહેલ તર્કશક્તિને કારણે તે શીખે છે, આમ સંકલ્પશક્તિને 





૧૩૨ શેરિકલ શ્રુમેનિઝમ 


ઘાટ આપવામાં મનુષ્યમાં રહેલ તર્કબુધ્ધિ મહત્વનો ભાગ ભજવે છે. ચાસ્ત્યિ 
નિર્માણ એટલે માત્ર નૈતિક વિકાસ એવો અર્થ થતો નથી, ચારિત્યનાં બીજાં 
કેટલાંક લક્ષાગો જેવાં કે હીંમત, ખંત વગેરે એવાં છે, જે વધુ સારા જીવન માટેની 
લડતમાં ભક્તિને સહાયરૂપ થાય છે અને આ લક્ષણો ચારિત્ર્ય નિર્માણની પ્રક્રિયા 
થકી વ્યક્તિની સંકલ્પશક્તિમાં ધીરે ધીરે સ્થાપિત થાય છે. મનુષ્યસંકલ્પ મુક્ત 
છે, કારણ કે ઘાણે બધે અંશે તે ખુદ વ્યક્તિ દ્રારા નિયત થાય છે. 

આ ઉપરોક્ત વિધાન નિયતિવાદના સિધ્ધાંત વિપરીત છે, એવું નથી. એ 
બે વચ્ચે વિરોધ નથી. ધારો કે આપણે આકસ્મિકતાના તત્ત્વને બાકાત કરીએ 
અને પરિસ્થિતિમાં રહેલા બધાં જ પરિબળો આપણે જાણીએ છીએ અને આ 
પરિબળોમાં ભક્તિના સંકલ્પનાં સ્વરૂપ અને દિશાનો પાગ સમાવેશ કરી લઈએ, 
તો આવેલ પરિસ્થિતિમાં વ્યક્તિ કેવી રીતે વર્તશે એ તારવવું સૈધ્ધાંતિક રીતે શક્ય 
છે, મનુષ્યની સંકલ્પશક્તિ મુક્ત છે, કારણ કે એ ભૂતકાળના અનુભવમાંથી કેવી 
રીતે વર્તવું એ શીખેલ છે, તો ભવિષ્યમાં એના જેવી જ પરિસ્થિતિ ઊભી થાય 
તો તે જુદી જ રીતે વર્તશે. અગાઉ અને આજ વચ્ચે જે બન્યું છે તે આ છે : 
તેની સંકલ્પશક્તિના સ્વરૂપમાં પરિવર્તન આવ્યું છે. 

આ ચર્ચામાંથી આપણને એ પ્રશ્નનો જવાબ મળે છે કે માણસ એનાં 
અનૈતિક કૃત્યો માટે જવાબદાર ગણાય કે નહીં. ધારો કે માણસ લાલચને વશ 
વર્તી થોરી કરે છે. તેની સંકલ્પશક્તિના તે સમયના સ્વરૂપને ધ્યાનમાં લઈએ તો 
આપણે એમ કહેવું પડે કે એ અન્યથા વર્તી શકયો ન હોત. આમ છતાં, એ 
ચોરીના કૃત્ય માટે જવાબદાર તો ઠરે છે «૮. કારણ કે ચોરી નહીં કરવા સંબંધે 
એ પોતાના ચારિત્યને ઘડી શકયો હોત પણ એમ કરવામાં એ નિષ્ફળ ગયો છે. 
એ મુક્ત નૈતિક ભક્તિ છે અને એણે ચોરી કરી તે માટે એ જવાબદાર છે. 

સામારક વાતાવરણ વ્યક્તિના ચારિત્યના વિકાસને «/રૂર અસર કરે છે 
પણ બક્તિ સ્વયં એમાં મહત્વનો ભાગ ભજવે છે, એ પણ એટલું જ સાચું 
છે. ભક્તિ એક સ્વાયત્ત નૈતિક ઘટક છે અને તેના ભાવિનો નિર્માતા છે, કારણ 
કે જ્ઞાનપ્રામિ અને તેમાંથી નીપજતી શક્તિ માટેની ક્ષમતા એ ધરાવે છે. એ 
ઉપરાંત પોતાના ચારિત્યનું ઘડતર કરવાની અને વધુ સારી વ્યક્તિ બનવાનીય 
શ્રમતા એ ધરાવે છે. 


સેકયુવર (ધર્મનિરપેલ) નીતિમત્તા ૧૨૩ 


નૈતિક મૂલ્યો સાપેક્ષ કે નિરપેક્ષ? 


નીતિમત્તાના ક્ષેત્રમાં એક બીજો રસપ્રદ પણ કંઈક મુશકેલ પ્રશ્ન એ છે કે 
નૈતિક મૂલ્યો નિરપેક્ષ છે કે સાપેક્ષ? નૈતિક મૂલ્યો સાર્વત્રિક રીતે લાગુ પાડી શકાય 
તેવાં નિરપેક્ષ છે કે વ્યક્તિ જે સ્થિતિમાં મૂકાયેલ હોય તે સ્થિતિ સાપેક્ષ છે? 
નૈતિક મૂલ્યો જુદી જુદી પરિસ્થિતિઓમાં જુદા જુદા, એટલે કે પરિસ્થિતિ 
પ્રમાણે બદલાય છે કે પરિસ્થિતિના તકાજથી પ્રભાવિત થયાં વિના એનાં એ # 
રહે છે? 

જો આપણે એમ સ્વીકારીએ કે નૈતિક રીતે સંવેદશનશીલ વ્યક્તિ માટે 
નૈતિક મૂલ્યો એ માત્ર સગવડની બાબત નથી, તો આ પ્રશ્નની ઘાગીબધી ગૂંચવણ 
ઓગળી જશે. કારણ આવી જક્તિ માટે નૈતિક મૂલ્યો એના સ્વભાવના ભાગ 
બની ગયાં હશે. નૈતિક મૂલ્યોને તે ખરેખર મૂલ્યવાન ગાગતો હોવાથી એવા 
માણસ માટે નૈતિક મૂલ્યો પરિસ્થિતિના તકાજા કે સગવડ-અગવડ પ્રમાણે બદલાશે 
નહી. નૈતિક મૂલ્યોને સાપેક્ષ ગણવા એનો અર્ષ તેઓનો મૂલ્યો તરીકે «/ ઈનકાર 
કરવો. આથી «/, સાપેક્ષવાદી નીતિમત્તા એક પ્રકારના નૈતિક શૂન્યવાદમાં પરિણમે 
છે. 

પણ એનો અર્થ એવો થતો નથી કે નૈતિક રીતે સંવેદનશીલ મનુષ્ય માટે 
બે નૈતિક મૂલ્યો વચ્ચે પસંદગી કરવાને પ્રસંગ ઊભો થતો નથી. પરિસ્થિતિના 
તકાજા હેઠળ એક મૂલ્યની પસંદગી અને બીજા મૂલ્યનો ભોગ આપવો પડે, એવી 
સ્થિતિમાં આવો માણસ ઘાણીવાર મુકાતો હોય છે, પણ અમુક અપવાદ, જેની 
વાત આપણે હવે પછી કરીશું, સિવાય એણે «/ પસંદગી કરવાની છે એ બે 
નૈતિક મૂલ્યો વચ્ચે કરવાની છે, નહીં કે નૈતિક વર્તન અને અનૈતિક વર્તન વચ્ચે. 
ઉપરાંત, પરિસ્થિતિની જરૂસ્થાતને ધ્યાનમાં રાખીને «યારે તે એક નૈતિક મૂલ્યનો 
ભોગ આપે છે, ત્યારે તે એમ દુ:ખ સાષે કરે છે, પરિસ્થિતિની જરૂરિયાતને 
કારાગે એમ કરે છે. સંજોગોવશાત્‌ અને એ નૈતિક મૂલ્યનો ભોગ આપવો પડે છે 
અને એથી વિરુધ્ધ વર્તન કરવું પડે છે, એનો વસવસો એને રહે છે. 

જેને આપાગે નૈતિક ધર્મસંક્ટની પરિસ્થિતિ કહીએ એનો એક દાખલો આ 
બાબત વધુ સ્પષ્ટ કરશે. કેન્સરના દર્દીની માવજત કરતા એક ડૉકટરનું ઉદાહરણ 
લો. ધારોકે દર્દી જાણતો નથી કે તે કેન્સર જેવા જીવલેણ દર્દથી પીડાય છે અને 





કા રેડિકલ હ્ુમેનિઝમ 


તે ડૉક્ટરને પૂછે કે હું સાજો થઈ જઈશ ને! ડૉક્ટર જાણે છે કે દટીનું આયુષ્ય ટૂંકું 
છે અને થોડા દિવસોમાં એનું મરણ થવાનું છે. ડૉકટર માટે ધર્મસંકટ ઊભું 
થાય છે: દર્દીને સત્ય કહેવું કે નહીં. દર્દીને સત્ય જણાવી દેવું અને એના પ્રત્યે 
વધુ માયાળુ વર્તન દાખવવું એનો નિર્ણય ડૉકટરને લેવો પડે જો દર્દી મક્કમ 
મનનો નહીં હોય તો ડૉક્ટર દર્દીને માનસિક યાતનામાંથી બચાવી લેવા માટે શક્ય 
છે કે જુટ્ટું બોલાવાનું પાણ પસંદ કરે. અહીં આપણે એમ નહીં કહી શકીએ કે 
ડૉકટર અનૈતિક રીતે વર્ત્યા છે. પણ એણે સત્ય અને સહાનૂભૂતિ જેવા બે નૈતિક 
મૂલ્યો વચ્ચે પસંદગી કરી છે. અને ડૉકટર જો નૈતિક રીતે સંવેદનશીલ હોય તો 
આ એક અત્યંત મુશ્કેલ પસંદગી ગણાય. દર્દીથી સત્ય છુપાવતો હોવા છતાં 
ડૉકટર સત્યને એક ઉચ્ચ નૈતિક મૂલ્ય તરીકે ગણવાનું તો ચાલુ રાખે છે, કારણ 
કે જ્યારે ભવિષ્માં એવી «/ બીજી પરિસ્થિતિમાં સ્વહિતનો ભોગ આપીને પણ 
એ સત્ય બોલવાનું નહીં છોડે. નૈતિક રીતે સંવેદનશીલ વ્યક્તિ માટે તો બધાં જ. 
નૈતિક મૂલ્યો નિરપેક્ષ છે, ભલે પછી સંજોગોના તકાજા હેઠળ એણે એક મૂલ્ય 
તરફ પસંદગી બતાવવી પડે અને બીજા મૂલ્યનો ભોગ આપવો પડે. 

સામ્યવાદીઓ કહે છે કે સમાજની મૂલ્યપ્રથા એ સમાજના ઉત્પાદનનાં 
સાધનો પરત્વે પ્રવર્તતા મિલક્તના સંબંધોની પેદાશ માત્ર છે. એમના કહેવાનું 
તાત્પર્ય એ છે કે સાંપ્રત નૈતિક મૂલ્યો મૂડીવાદમાંથી પરિણમ્યાં છે અને વર્ગવિદિન 
સમાજમાં જુદા પ્રકારનાં મૂલ્યો ઉદ્ભવશે. પણ સોવિયેત રશિયામાં ૭૦ વર્ષ 
કરતાં પણ વધુ વર્ષોના કહેવાતા શ્રમજીવી શાસન પછી પાગ નૈતિક મૂલ્યોની કોઈ 
બીજી વ્યવસ્થા ઊભી થઈ નથી. સામાજજક સંગઠનના જુદા જુદા પ્રકારો જુદા 
જુદ્ય નૈતિક મૂલ્યોના સાપેક્ષ મહત્વમાં વધારો-ઘટાડો કરે એમ બને, પાણ તેમનું 
વિષયવસ્તુ તો એનું એ «/ રહેવાનું. દાખલા તરીકે, ચોરી એ મૂડીવાદી સમાજમાં 
સમાજવાદી પ્રથા કરતાં વધુ પ્રમાણમાં વખોડવાલાયક નૈતિક ગુનો ગાગાય, પાગ 
સમાજવાદ હેઠળ એ નૈતિક ગુનો મટી જતો નથી. નૈતિક મૂલ્યોનાં મૂળ 
જીવશાસ્્રીય ઉત્કાંતિમાં પડેલા હોવાથી અને તેઓ બૌધ્ધિક હેતુ સિધ્ધ કરતાં 
હોવાથી નૈતિક મૂલ્યો ખુદ મનુષ્ય સમાજ જેટલાં જ શાશ્વત અને સનાતન છે. 
અનુકંપા, ભલમનસાઈ, સત્યનિષ્ઠા, બિરાદરીની ભાવના અને એવાં બીજાં નૈતિક 
મૂલ્યો, જ્યાં સુધી મનુષ્યો સામારક જૂથોમાં રહેશે ત્યાં સુધી તેમનું અસ્તિત્વ 
પણ ચાલુ રહેશે. 


સેક્યુલર (ધર્મનિરપેક્ષ) નીતિમત્તા જ૩પ 


સાધ્યો અને સાધનો 


નૈતિકતા સાથે સંકળાયેલો એક બીજો મુંઝવતો પ્રશ્ન એ છે કે સારું ધ્યેય 
સિધ્ધ કરવા ખરાબ સાધનો પ્રયોજવા એ શું વાજબી ગાગાય કે? 

આ પ્રશ્રમાં એવી ધારાણા અભિપ્રેત છે કે ખરાબ સાધનોથી સારું ધ્યેય 
હાંસલ થઈ શકૅ છે. પણ આ ધારણા સામાન્યતયા ખોટી છે. ખરાબ સાધનોથી 
કાંતો સારું ધ્યેય પ્રામ થઈ શકતું નથી, આવા ખરાબ સાધનો સારા ધ્યેયને એટલું 
તો બદલી નાંખતાં હોય છે કે તે પછી સારું કે પ્રામ કરવા યોગ્ય રહેતું જ નથી. 
ખાસ કરીને રાજકીય અને સામારક ધ્યેયોની બાબતમાં આ સાચું છે, પણ 
અંગત ધ્યેયોની બાબતમાં પાણ એટલું જ સાચું છે. 

સમાજના ગરીબ વિભાગોનો આર્થિક ઉત્કર્ષ એ બધા જ રાજકીય ઉદ્દેશોમાં 
કદાચ સૌથી મહત્વનો ઉદ્દેશ છે. જે લોકો ભદ્રવર્ગીય અભિગમથી આ પ્રશ્ન 
વિચારવા'ટેવાયેલા છે, એ લોકો જો ગરીબોની ગરીબી દૂર કરવાનો ઉદ્દેશ હોય 
તો આપખુદ શાહી શાસનને સમર્થન આપવા ઘણીવાર તૈયાર થઈ «તા હોય છે. 
આર્થિક ઉત્કર્ષ સાર્‌ લોકોના લોકશાહી હક્કો અને સ્વતંત્રતાઓનો ભોગ આપવા 
સુધ્ધાં તેઓ તૈયાર થઈ «તા હોય છે. પરિણામ એ આવે છે કે લોકો તેમનું 
રાજકીય સ્વાતંત્ય ગુમાવે છે. 

તો સાધે સાથે, આર્થિક ઉત્કર્ષ કરવા મથવાનો તેમનો અધિકાર પણ 
ગુમાવી બેસે છે. જો ધોડી માત્રામાં લોકોનો આર્થિક ઉત્કર્ષ સધાય તો પણ જે 
સંજોગોમાં એ સધાય છે, એ એને મહદંશે આભાસી બનાવી મૂકે છે. 

સારા ધ્યેય માટે ખરાબ સાધનો પ્રયોજવાનો એક બીજો દાખલો આપણને 
સત્તાનું રજકારાગ, ખાસ કરીને, સાંસ્કૃતિક રીતે પછાત દેશમાં, ખેલવામાં જેવા 
મળે છે. રાજ્યની સત્તા પ્રામ કરવા રાજકીય પક્ષની રચના કરવામાં આવે છે, 
જેનું અંતિમ ધ્યેય લોકોનું ભલું કરવાનું હોય છે. માત્ર સત્તાને ખાતર રાજકીય 
પક્ષ અનેક પ્રકારની પધ્ધતિઓ, જેવી કે લોકોના પૂર્વગ્રહો બહેકાવવા, તેમનાં 
સંકુચિત હિતોને ટૅકો આપવો અને છેતરામણા લોકખુશામતી સૂત્રોનો આશરો 
લેવો વગેરેનો આશરો લે છે. સમય જતાં આવા પક્ષમાં સત્તા ભૂખ્યા રાજકારણીઓ 
ઘૂસી જાય છે, લોકોનું ભલું કરવાનો ઉદ્દેશ પાછળ ધકેલાઈ જાય છે અને કેવળ 
સત્તાપ્રામિ રાજ/કીય પક્ષનું ખરું છોય બની જાય છે. 


જ્ય રડિકલ ક્રુમેનિઝમ 


આ અને આવા બીજાં ઉદાહરણો પરથી સ્પષ્ટ થાય છે કે, સામાન્યતયા, 
સારું ધ્યેય ખરાબ સાધનો પ્રયોજવાથી હાંસલ થઈ શકતું નથી. અલબત્ત, આ 
સામાન્ય નિયમને કેટલાક અપવાદો પણ છે. આનું એક જવલંત ઉદાહરણ 
આપણને બીજા વિશ્વ યુધ્ધ વખતે જોવા મળેલું. *યારે નાઝી લશ્કરો એક પછી 
એક વિજયો હાંસલ કરતાં કરતાં આગળ વધી રહ્યાં હતાં ત્યારે ગાંધીજીએ ગ્રેટ 
બ્રિટનની સરકાર અને લોકોને શસ્ત્રો હેઠાં મૂકી દેવા માટે જાહેર અપીલ કરી હતી. 
એ અપીલ પાછળનો એમનો આશય એ હતો કે યુધ્ધને કારણે જે માનવ હત્યા 
થાય છે અને અકથ્ય યાતનાઓનો ભોગ બનવું પડે છે, એના કરતાં ભલે 
ફાસીવાદી સત્તાઓ યુધ્ધમાં જીત મેળવે. અલબત્ત, ગાંધીજીની આ અપીલ કોઈએ 
કાને ધરી ન હતી. ફાસીવાદી આક્રમણે જગત પર યુધ્ધ ઠોકી બેસાડ્યું હતું, અને 
એના પરિણામે જે માનવવિનાશ થયો એ આંતરરાષ્ટ્રીય ફાસીવાદ સફળ ન થાય 
તે માટે તેને અટકાવવા «/રૂરી હતો. અહીં કદાચ આપણે એમ કહી શકીએ કે 
“ખરાબ'' સાધનો દ્વારા સારું પરિણામ આપણે હાંસલ કરી શકયા. 

આપણે અગાઉ દર્દીને માનસિક યાતનામાંથી બચાવી લેવા ડૉક્ટરે અસત્યનો 
આશારો લેવો એમાં કદ્યાચ કશું ખોટું નથી, એવું ટાંત આપી ગયા છીએ. અહીં 
આપણે એમ કહી શકીએ કે ડૉક્ટરે અસત્યનો આશરો લઈને, મતલબ કૅ ખરાબ 
સાધનોનો ઉપયોગ કરીને, દર્દીને માનસિક યાતનામાંથી બચાવી લેવાનું સારું ધ્યેય 
સિધ્ધ કરવાનો પ્રયાસ કયો. સૈતિક સંઘર્ષના આવા કિસ્સા આપાગા રોજબરોજના 
જીવનમાં ઘાણીવાર બનતા હોય છે. પણ આવા કિસ્સાઓની બાબતમાં આપણે 
એમ ન કહી શકીએ કે સારું ધય હાંસલ કરવા ખરાબ સાધનોનો ઉપયોગ કરવામાં 
આવ્યો. ઉપરના દાખલામાં ડૉકટરે જે અસત્યનો આશરો લીધો એ એક 
અનુકંપાભર્યું કૃત્ય હતું, એમ કહેવું વધુ સયુક્તિક કહેવાશે. એકંદરે, ડૉક્ટરે અમુક 
અંશે સારાં સાધનો પ્રયોજ્યાં એમ કહેવું એ સત્યની વધારે નજીક ગણાશે, કારણ 
કૈ પરિસ્થિતિની જરૂરિયાત હેઠળ તેઓ એક નૈતિક મૂલ્યથી «/ વધુ પ્રમાણમાં 
દોરાયા હતાં. 

સારાં સાધનોથી ૪ સારું ધ્યેય હાંસલ થઈ શકે એ સામાન્ય નિયમનો એક 
વધુ મહત્વના અપવાદનો વિચાર કરીએ. નૈતિક રીતે સંવેદનશીલ વ્યક્તિ, આવી 
નૈતિક દ્વિધાભરી પરિસ્થિતિમાં મૂકાઈ હોય ત્યારે બે નૈતિક મૂલ્યોમાંથી એકની 
પસંદગી કરવા તરફ ઢળે છે, નહીં કે નૈતિક અને અનૈતિક વર્તન વચ્ચે પસંદગી 





સેક્યુલર (ધર્મનિરપેશ્) નીતિમતા ૧૨૩ 


કરવા. આવો અપવાદ ત્યારે ઉદ્ભવે છે ન્યારે તે નૈતિક રીતે સંવેદનશીલ હોય 
છતાં, સંજોગોના તકાજા હેઠળ પોતાના આત્મરક્ષણ ખાતર એને અનૈતિક રીતે 
વર્તવાની ફરજ પડે છે. 


આત્મરક્ષા એ જીવનનું પ્રાથમિક ધ્યેય છે, પણ તે સ્વયં કોઈ નૈતિક ઉદ્દેશ “”- 


નથી. આત્મસંતોષનો એક મહત્વનો સ્રોત હોવા છતાં નૈતિક વર્તન એ સહકારપૂર્ગ 
સમાજના જતન માટે ઘણું જરૂરી છે. 

નૈતિક રીતે વિકાસ પામેલ વ્યક્તિ માટે આત્મરક્ષાગ ખાતર અનૈતિક રીતે 
વર્તવું પડે એવા સંજોગો અવારનવાર ઊભા થતા હોય છે. ખાસ કરીને ગરીબ 
અને વખાના માર્યા લોકો માટે જીવનમાં આવા પ્રસંગો ઘણીવાર ઊભા ધતા હોય 
છે. ધારોકે ટેક્ષ બચાવવા માલિક તેના કારકૂનને ખોટા હિસાબો લખવા જણાવે 
છે કારકૂન જાણે છે કે જો તેમ કરવાનો તે ઈન્કાર કરશે, તો નોકરી ગુમાવવાનો 
વારો આવશે. અને બીજી નોકરી મળતાં ભલે વર્ષો નહીં પણ મહિનાઓ સુધી 
તેને રાહ જોવી પડશે. કારકૂન જો નૈતિકતામાં માનતો હશે તો કમને માલિકની 
ઈચ્છાને તાબે થશે. 

ઉપર «#ણાવ્યા એવા દાખલા ઘણા ટાંકી શકાય પાણ આપણુ જોઈએ 
છીએ કે ધનિકો દ્વારા અથવા પ્રભાવશાળી લોકો દ્વારા ધાગીવાર અનૈતિક આચરણ 
કરવામાં આવતું હોય છે. એમને માટે પરિસ્થિતિનો કોઈ એવો તકાજે હોતો નથી 
કૅ તેમને અનૈતિક બનવું પડે. તેઓ કેવળ સ્વાર્થ ખાતર અને સામા*7ક શ્રેયની 
કોઈ પરવા કર્યા વિના આવું અનૈતિક આચરણ કરતા હોય છે. એમના આવા 
વર્તનનો બચાવ કરી શકાય નહીં. તે તો વખોડવા પાત્ર # ગણાય. 

ઉપરની ચર્ચા પરથી સ્પષ્ટ થાય છે કૈ નીતિમત્તાની બાબતમાં કોઈ 
સંપૂર્ણવાદી કે પૂરેપૂરો મરજાદી બની શકે નહીં. જો આપાગને એવી પ્રતીતિ થાય 
ક નૈતિક આચરણથી ખુદ આપણને એક પ્રકારનો ઉચ્ચ સંતોષ મળે છે, નૈતિક 
જીવન એ સ્વયં સુખપ્રદ અને પ્રબુધ્ધ જીવન છે, તો આપણે નૈતિક મૂલ્યોનો 
કદાપિ ત્યાગ કરવો ન જોઈએ. અને અત્યંત વિકટ પરિસ્થિતિઓના તકાજા 
સિવાય આપે નૈતિક મૂલ્યોથી વિપરીત વર્તન ન જ કરવું જોઈએ., 








જર૮ રેરિકલ લ્રુમેનિઝમ 


અગિયાર 


જીવનની ગુણવત્તા 


આપણે આગળનાં પ્રકરણોમાં જોઈ ગયા છીએ કે સ્વતંત્રતા (મનુષ્યને 
છાજે એવું ભર્યું ભર્યું જીવન જીવવા આડે આવતા બધા અવરોધો દૂર કરવાના 
અને મનુષ્યમાં રહેલી સંભાવ્ય શક્તિઓનો નિર્બધ વિકાસ કરવાના અર્ષમાં) એ 
માનવ અસ્તિત્વની પ્રબળ અને મૂળભૂત ઝંખના છે, અને એક પાયાનું માનવમૂલ્ય 
છે. આપણે એ પાણ જોઈ ગયા છીએ કે તર્કબુધ્ધિની સહાયથી જ્ઞાન પ્રામ કરીને, 
અને નૈતિક સંવેદશનશીલતાનો વિકાસ કરીને આપણે વધુ પ્રમાણમાં સ્વતંત્રતા 
હાંસલ કરી શકીએ. આપાણે એનો પણ વિચાર કરી ગયા છીએ કે સ્વતંત્રતાની 
ઝંખના, તર્કબુધ્ધિની શક્તિ અને નીતિભાવના એ સૌ આપણા જીવશાસ્્રીય 
વારસાના ભાગરૂપ છે. કેટલાક હાનિકારક આવેગો અને મનોવલણો પણ 
આપણા એ જ વારસાના ભાગ છે પણ સાથે સાથે આપણે આપણી સંકલ્પ 
શક્તિને યોગ્ય ઘાટ આપવાની તેમજ આપણા ચારિત્યનું નિર્માણ કરવાની 
ક્રમતા પાગ ધરાવીએ છીએ. આવા ચારિત્યનિર્માણ થકી આપણા માનસવિકાસ 
માટૅ જે ઉપકારક છે, તેનો વિકાસ અને જે હાનિકારક છે, તે પર અંકુશ આપાણે 
મેળવી શકીએ છીએ. 

મનોવિજ્ઞાનના અભ્યાસની હાલની અવસ્થા મનુષ્યવિકાસની ગુંજાશનું પૂરું 
આકલન કરવા અક્ષમ છે. પણ આપણે એટલું તો જાણીએ છીએ કે શારીરિક 
આનંદો (ઈન્દ્રિયોના સંતોષમાંથી મળતા આનંદો) ઉપરાંત મનુષ્યો માનસિક 
ક્ેત્રમાં ઊંડો અને આનંદપ્રદ સંતોષ પ્રામ કરી શકે છે. જુદા જુદા ભૌતિક અને 
સામાજિક શાસ્પોમાં જ્ઞાન પ્રામ કરીને ઊંચા પ્રકારનો બૌધ્ધિક આનંદ પાગ પ્રામ 
કરી શકે છે; સામાજિક સેવાકાયના જુદ્યાં જદા ક્ષેત્રોમાં સામેલ થઈને નૈતિક રીતે 
પણ ઊંડો સંતોષ પ્રામ કરી શકે છે. એટલું જ નહીં, સાહિત્ય અને કળાનાં 
વિવિધ સ્વરૂપોનું સર્જન કરીને અથવા તેમને માણીને સૌ્યક્ષેત્રમાંથી પાગ ઉચ્ચ 


જીવનની ગુણવત્તા ૧૩૯ 


પ્રકારનો આનંદ પ્રામ કરી શકીએ છીએ. 

જીવનનની ગુણવત્તાનો આધાર આખરે તો તેના વિષયવસ્તુની સમૃધ્ધિ 
પર રહેલો છે. માત્ર ભૌતિક અથવા શારીરિક આનંદવાળુ જીવન એ અધૂરું અને 
ઉત્કૃષ્ટ ન ગણાય. જે જીવનમાં બૌધ્ધિક, નૈતિક અને સૌદર્યલક્ષી તત્વો ન હોય, 
એ ભર્યું ભર્યું અને પ્રસત્ર જીવન ભાગ્યે જ ગણાય. ભૌતિક કૈ શારીરિક 
સુખોપભોગમાં જ રગ્યુંપગ્યું જીવન ભાગ્યે ૪ સાચા આનંદનું સ્રોત બની શકે. 
ગુણવત્તાની દષ્ટિએ આવું જીવન ખરેષ્રર તો નિર્ધન જ ગાણાય, સંતોષના વ્યાપ, 
વિવિધતા અને ઊંડાણ એ બધી ૬ષ્ટિએ આવું જીવન ઊંગું ગાગાય. જે માણસ 
શારીરિક સંતોષ ઉપરાંત, બૌધ્ધિક, સૌંદર્યલક્ષી અથવા અને નૈતિક ક્ષેત્રોમાંથી 
મળતો ઊંડો કાયમી સંતોષ પ્રામ કરે છે, એ ગુણવત્તાની દષ્ટિએ કયાંય ચઢિયાતું 
જીવન જીવે છે, એમ કહેવામાં જરાય અતિશયોક્તિ નથી. [| [/'-. 

“સાદાઈભર્યું જીવન અને ઊંચી કોટિનું ચિતન' એ સિધ્ધાંતથી જીવનની 
ગુણવત્તાની યોગ્ય રીતે વ્યાખ્યા થતી નથી. ભૂખે મરતા બૌધ્ધિક, કળાકાર અથવા 
સામાજિક કાર્યકરના જીવનને આપાણે ભાગ્યે જ આદર્શ જીવન ગાણી શકીએ. 
હકીકતમાં, 'સાદાઈભર્યા જાવન' સાથે સાદું-સીધું ચિંતન જાય છે, ઊંચ્ચકોટિનું. 
થિતન નહીં. મનને ખોરાક પૂરો પાડવા માટે માણસે શરીરને ભૂખ્યું રાખવાની 
કોઈ ૬/રૂર નથી. તંદુરસ્ત મન અને તંદુરસ્ત શરીર બત્રે સાથે સાથે જાય છે. ઉચ્ચ 
કોટિના જાવન માટે શારીરિક ભૌતિક સુખો અને શારીરિક આનંદો બન્નેનું વિવેકપૂર્ણ 
સંયોજન ખૂબ જરૂરી છે. 

આપણે જે આદર્શ જીવનની વાત કરીએ છીએ તે સમતોલ જીવનના ગ્રીક 
આર્દ્શને ઘાણું મળતું આવે છે. બત્રે વચ્ચે જો કોઈ તફાવત હોય તો એટલો %/ 
ગ્રીક સંસ્કૃતિના સુવર્ણકાળમાં મનુષ્યમનમાં સાહસ અને ઊંડા જેટલાં આપાગે 
જાણતાં હતાં એના કરતાં આજે આપણે વધારે જાણીએ છીએ. 

આ ચર્ચામાં કદાચ એટલો ઉમેરો કરવો «/રૂરી છે કે ભૌતિક સંતોયોના 
વ્યાપની એક મર્યાદા છે પણ બૌધ્ધિક, કે સૌંદર્યલક્ષી અને નૈતિક સંતોયોમાં 
વૃધ્ધિને કોઈ મર્યાદા નથી. વ્યક્તિના જીવનમાં ભૌતિક સમૃધ્ધિ અને સંતોપની 
એક કક્ષાએ માણસ પહોંશ્રી જાય ત્યાર પછી એના જીવનની ગુણવત્તામાં વૃધ્ધિ 
તો માનસિક આનંદો અને સંતોપોમાં વધારો કરીને હાંસલ કરી શકાય. વિવિધ 
માનસિક-બૌધ્ધિક પ્રવૃત્તિઓમાં પ્રવૃત્ત રહીને જ માણસ જીવનની વધુ ઉચ્ચતર 


૧૪૦ રેરિક ક્ષુમેનિઝમ 


ગુણવત્તા સિધ્ધ કરી શકે. 

માનવવાદ્ના દષ્ટિકોણ અનુસાર મુક્ત, બુધ્ધિનિક અને નૈતિક મનુષ્ય જે 
જીવન જીવે એને આર્દર્શ જીવન ગાણી શકાય. આવા જીવનમાં ભૌતિક સમૃધ્ધિ 
અને આનંદ સાથે સાથે બૌધ્ધિક, નૈતિક અને સૌદરયલક્ષી પ્રવૃત્તિઓમાંથી મળતા 
અને સતત વૃધ્ધિ પામતા એવા સંતોષ અને આનંદનું સુંદર સમાયોજન કરવામાં 
આવ્યું હોય, એ દેખીતું છે. 

આર્દ્શ જીવનની આવી વ્યાખ્યાનો પ્રાચીન ગ્રીસના મુખ્ય સાંસ્કૃતિક મૂલ્યો 
અને પ્રાચીન ભારતીય ચિંતનના મુખ્ય તત્વો સાથે જે મેળ બેસે છે, એ કોઈ 
માત્ર અકસ્માત નથી. સત્ય, ભલાઈ અને સૌદર્ય - પ્રાચીન ગ્રીક તત્વચિતનના 
ત્રિસૂત્રી મૂલ્યો મનુષ્યની (સત્ય) નૈતિક (ભલાઈ) અને સૌદર્મલક્રી (સુંદતા) 
પ્રવૃત્તિઓનાં સાધ્યો છે. તો વિન્દુ તત્ત્ત્ઞાન પણ સત્યમ્‌ શિવમ્‌ સુંદમ એ 
ત્રિસૂત્રીય મૂલ્યો અને ધ્યેયો પર ભાર મૂકે છે. હિન્દુ તત્વચિતનની એ કરૂણતા 
છે કે પ્રેરણાદાયી જીવનનો આ આાર્દર્શ અવાસ્તવિક અને પરલોક પર વિશેષ ભાર 
મૂકતા વેદાન્ત ચિતનના ભંગાર તળે દટાઈ ગયો છે. વેદાન્ત ચિતન પ્રથા એવો 
ઉપદેશ આપે છે કે માનવદેહ એ આત્માને કેદમાં પૂરનાર કારાગાર છે, અને 
એથી મનુષ્યજીવનનું ધ્યેય અથવા આદર્શ તો જન્મ-મરણની ઘટમાળમાંષી 
આત્માને મુક્ત કરવાનો છે. 


ઉપભોગવાદ અને જીવનની ગુણવત્તા 


જીવનની ગુણવત્તાનું ઉપર આપણે જે વર્ણન કર્યું એ લગભગ ભૂખમરાની 
કક્ષાએ કે એનાથી સહે; ઉપર જીવતા અવિકસિત દેશોના મોટા ભાગના લોકોની 
પહોંચથી પર છે. એનાં કારણો સાવ દેખીતાં છે. આમ છતાં, વધુ આશ્ચર્યજનક 
અને નોંધપાત્ર હકીકતો તો એ છે કે સમૃધ્ધ સમાજોમાં, «યાં લોકો આર્થિક 
હષ્ટિએ પ્રમાણમાં સમૃધ્ધ અને સુખી છે તેઓ પણ સાંસ્કૃતિક રીતે જેને સમૃધ્ધ, 
ભર્યું ભર્યું જીવન કહેવાય એ જીવતા નથી. ઝડપી આર્થિક વૃધ્ધિ અને પ્રમાણમાં 
સાંસ્કૃતિક ગરીબાઈ એ બે થકી આ કહેવાતા સમૃધ્ધ સમાજોમાં એકલપેટિયો 
ઉપભોગવાદ જનમ્યો છે. આ એવો ઉપભોગવાદ છે, જેમાં તમારે ઉપભોગની 
વિવિધ પ્રકારની ચીજવસ્તુઓનું સતત ઉત્પાદન કરતાં «7 રહેવું પડે, અને એની 
ઉપયોગિતાનો પૂરે પૂરો કસ કાઢી લેવાય એ પહેલાં તમારે એને કચરાપેટીમાં 


જવનની ગુણવત્તા ૧૪૧ 


ફગાવી દેવી પડે. જો તમે તેમને ફેંકી ન દો તો પછી નવી વસ્તુઓનું ઉત્પાદન 
અટકી પડે. પરિણામે નવીને નવી ચીજવસ્તુઓનું ઉત્પાદન, વેચાણ, વિતરણ 
સતત ચાલુ રહે એ માટે તમારે વસ્તુ વાપરી ન વાપરી ત્યાં તો ફગાવી દેવી પડે. 
સમૃધ્ધ સમાજોમાં જીવનની ગુણવત્તામાં આ જે ગરીબાઈ છે, એ સમાજોમાં 
જોવા મળતી વિફળતાનું એક મઘત્વનું કારણ હોય એમ લાગે છે. વિફળતા અને 
હતાશાની આ વધતી લાગણીની અભિવ્યક્તિ હિપ્પીઓની જમાત, નશા અને 
કેફી પીણા અને ડૂગનો વધતો «/તો વપરાશ, તથા પશ્ચિમમાં જેનું ચલણ વધતું 
જાય છે તે પૂર્વના ધર્મો અને સંપ્રદાયો પ્રત્યેની ઘેલછામાં જોવા મળે છે. 
આપણે એવી આશા રાખીએ કે અલ્પવિકસિત દેશો પશ્ચિમમાં વિકસી છે 
એવી ભોગવાદી સંસ્કૃતિ વિકસાવવાનો પ્રયાસ ન કરે. અલબત્ત, એ દિશામાં 
તેઓ ઝાઝુ જઈ શકે તેમ પણ નથી. ભારત કરતાં ત્રીજ ભાગની અને ચીન 
કરતાં તો ચોથા ભાગની વસતી ધરાવતું અમેરિકા અત્યારે જે વિશ્વના પુનઃપ્રામ 
થઈ ન શકે એવા કુદરતી સાધન સ્રોતોનો ધણો મોટો હિસ્સો, તેની વસતીના 
પ્રમાણ કરતાં કયાંય વધારે વાપરે છે. જો ભારત, ચીન અને બીજા વિકાશશીલ 
દેશો એ «૮ દિશામાં આગળ વધવવાનો પ્રયાસ કરે તો અડધે રસ્તે પહોચે એ 
પહેંલા તો વિશ્વના પુન:પ્રામ ન થઈ શકે એવાં કુદરતી સાધનસ્રોતો ખૂટી ગયા 
વિના ન રહે. ત્રીજા વિશ્વના દેશો ઉપભોગવાદના રસ્તે બહુ ઝાઝુ જઈ શકે તેમ 
નથી, એ હકીકતને આપણે કોઈ આફત ગણવી જોઈએ નહીં. વિકસિત અને 
અલ્પવિકસિત બન્ને પ્રકારનાં દેશોમાં ઊંચી ગુણવત્તાવાળા જીવન માટે પશ્ચિમી 
શષ્ટ્રોમાં જેવા મળતી અતિસમૃધ્ધિ અથવા ઉપભોગની વસ્તુઓના ઢગલાઓની 
તર નથી. અલ્પવિકસિત દેશો માટે આર્થિક વિકાસની «/રૂર છે, એનો આપણે 
ઈનકાર નથી કરતા. પણ એની સાથે સાથે સાંસ્કૃતિક પ્રવૃત્તિઓનો પણ પૂરતા 
પ્રમાણમાં વિકાસ થવો જોઈએ. વિશ્વના વિકસિત અને અલ્પવિકસિત બત્રે 
પ્રકારના દેશો માટે માનવવાદી વિચારદર્શનનો પુનઃપ્રસાર અત્યંત «રૂરી છે. 


મુક્ત સમાજમાં વ્યક્તિની સ્વતંત્રતા 


એક સામાન્ય પ્રતિપાદન તરીકે આપાણે એટલું «/રૂર કરી શકીએ કે પોતાની 
સ્વતંત્રતા માટે મષામણ કરતી વ્યક્તિ એ મુક્ત અને નૈતિક સ્ત્રી-પુરૂષોના બનેલ 
સ્વતંત્ર સમાજની રચના માટે જરૂરી છે. પોતાની સ્વતંત્રતા માટે મથતા મનુષ્યનો 





૧૪૨ સાજી 


અર્થ આપણે એવો કરીએ છીએ કે પોતાની સંભાવ્ય શક્તિઓના વિકાસ આડેના 
આર્થિક, રાજકીય, અને સામાન૪ક અવરોધોથી મુક્ત એવું જીવન જીવવા «ે 
પુરૂષાર્થ કરતો હોય. આવા મનુષ્યો થકી «7 મુક્ત સમાજનું નિર્માણ થઈ શકે. 
જે મનુષ્ય સમાજના બીજા સભ્યોથી અળગો રહીને માત્ર પોતાની સ્વતંત્રતા 
માટે જ મથામણ કરતો હોય તેના માટે, સામાન્ય રીતે, જીવનની ઊંચી ગુણવત્તા 
હાંસલ કરવી શક્ય નથી. વિકાસશીલ દેશોના સમાજે માટે આ વિશેષ સાચું છે. 

અલ્પવિકસિત સમાજમાં જેને આપણે ગરીબ, વંચિત સમૂહોની કહીએ 
છીએ તેઓની વિશાળ બહુમતી હોય કે આવા વંચિત સમૂહની જક્તિ માટે 
પ્રવર્તમાન આર્થિક વ્યવસ્થામાં પોતાનો જીવનનિર્વાહ બરાબર ચાલી શકે એવી 
શેજગારી મેળવવી અત્યંત મુશ્કેલ છે. સામાજિક કોટિકમમાં તેનું સ્થાન નિમ્નસ્તરે 
હોય છે. ઉપરાંત, આર્થિક અને સામાજિક 'જેશે થે' ભવસ્થાને સમર્થન આપનાર 
અથવા ટકાવી રાખનાર આપખુદ શાસન પ્રથાનો પાછો તેને સામનો કરવાનો 
હોય છે. તેણે પોતાના આર્થિક ઉત્કર્ષ અને સાંસ્કૃતિક પ્રગતિ માટે પ્રર્વતમાન 
સામાજિક-આર્થિક પરિસ્થિતિમાં ફેરફાર અને સુધારો કરવા માટે દનિથયી અને 
સહકારપૂર્ણ પુરૂષાર્થ કરવો ૬ પડે. મતલબ કે, એણે પોતાની સ્મિતિ બહેતર 
કરવા માટે પોતાના જેવી.«/ હાલત ધરાવતા મનુષ્યો સાથે ગાઢ સહકાર સાધવો 
જ પડે. વિકાસશીલ દેશોમાં જેઓ પ્રમાણમાં ખાધેપીધે થોડા વધુ સુષ્ની છે અને 
જેઓમાં થોડીક નૈતિક સંવેદનશીલતા છે, તેઓએ ગરીબાઈમાં સબડતી અને 
સાંસ્કૃતિક રીતે પછાત એવી બહુમતીનાં દુ:ખ અને પીડામાં વધતે ઓછે સામેલ 
થવું જોઈએ. તેમનામાં રહેલી નૈતિક સંવેદનશીલતાએ હાલ પ્રવર્તતી 'નેસે યે' 
સ્થિતિમાં ફેરફાર કરવાના કાર્યમાં જોડાવા તેમને ઉઘુકત કરવા જોઈએ. 

સમૃધ્ધ સમાજોમાં જેકે પરિસ્થિતિઓ ભૌતિક રીતે ઘણી જુદી છે, છતાં 
જ્યાપક પ્રમાણમાં અસંતોષ પ્રવર્તતો જોવા મળે છે. એની પાછળ કેટલાંક કારણો 
છે. તે સમાજોમાં પાણ ગરીબી અને સાંસ્કૃતિક અઘોગતિના વિસ્તૃત વિસ્તારો 
છે, ત્યાં પણ મોટા પાયે બેરોજગારી અને આવકની ઊડીને આંખે વળગે તેવી 
વિષમતાઓ છે. તદુપરાંત, અકરાંતિયો ઉપભોગવાદ અને તેની સાથે જોડાયેલી 
સાંસ્કૃતિક ગરીબીએ હતાશા અને વિફળતાની લાગણી પેદા કરી છે, એણે ઘણા 
સામાજિક પ્રશ્રો પેદા કર્યા છે. જેનો ઉદ્રેખ આપણે કરી ગયા છીએ. ત્રીજા 
વિશ્વના સમાજોની જેમ સમૃધ્ધ સમાજોમાં પણ સ્વતંત્રતાની ઝંખનાની 
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અભિબક્તિ જેવી વ્યક્તિની સારા જીવન માટેની મથામણને એક સામાજિક 


સું છે, એ આથી સિધ્ધ થાય છે. 
ક મા. સમાપન કરતાં આપણે કહી શકીએ કે રેડિકલ હ્રુમેનિઝમની 


અંગત ફિલોસોફી એના સામા/ક પરિણામ સાથે અત્યંત ગાઢ રીતે સંકળાયેલી દિ 
છે. 


(પ ? 
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ખંડ ચોથો 


સામાજિક તત્ત્વજ્ઞાન 


૧૪૫ 


આદર્શ સમાજનાં આવરયક તત્ત્વો. 


સામાજિક તત્વજ્ઞાન સંબંધી આ ખંડમાં પ્રથમ ચાર પ્રકરણો (પ્રકરણ ૧૨ 
ષી ૧૫)માં રેડિકલ હ્યુમેનિઝમના સામાજિક ઉદ્દેશો ચરિતાર્ષ કરવા કયા સિધ્ધાંતો 
આપાગે ધ્યાનમાં રાખવા જોઈએ, એની ચર્ચા કરવામાં આવી છે. છેવ્રાં આ બે 
પ્રકરણોનું વ્યવહારુ મહત્ત્વ વિશેષ છેં, પણ સામાજિક ઉદ્દેશોની સ્પષ્ટતા કર્યા 
બાદ તેની ચર્ચા કરવામાં આવવી જોઈએ. કયા રસ્તે આપાણે એ ધ્યેયો હાંસલ 
કરવા માંગીએ છીએ, તેની વાત કરીએ પહેલાં એ ધ્યેયોની સ્પષ્ટતા કરી લેવી 
જરૂરી છે. 


સામા2ક જીવનનાં પાયાનાં મૂલ્યો 


રેડિકલ હ્રુમેનિસ્ટોનો એ અભિપ્રાય છે કે દરેક સામાજિક આર્દ્શની વ્યાખ્યા 
સામાજિક જીવનમાં જે મૂલલો આપણે અનિષ્ટ માન્યાં છે, તેમના સંદર્ભમાં 
કરવી જોઈએ, નવી કે એ મૂલ્યોને ચરિતાર્થ કરવા જે સંસ્થાઓને આપણે 
અનુકૂળ ગણતા હોઈએ તેના સંદર્ભમાં. 

સંસદીય લોકશાહી જેવી રાજકીય સંસ્થા અને રાષ્ટ્રીય માલિકી ધરાવતું 
અર્થતંત્ર (“વૈજ્ઞાનિક '' સમાજવાદ) જેવી આર્થિક સંસ્થા, એ સામા2ક 
જીવનનાં અમુક મૂલ્યોને વ્યક્ત કરે છે, અને એમને આગળ વધારે છે, એવું 
એમને વિષે કદાચ કહીં શકાય, આમ છતાં, વ્યવહારમાં આપણાં જે અભિષ્ટ 
મૂલ્યો છે, તેનાં તે અનુકૂળ વાહકો હોય એવું ન પણ હોય. ટૂંકમાં, સામાજિક 
આર્દ્શની વ્યાખ્યા કરવામાં સામારક સંસ્થાઓને સ્થાને મૂલ્યોને પ્રાથમિકતા 
આપવી જોઈએ. મૂલ્યો અને સામા2ક સંસ્થાઓ વચ્ચે શો સહસંબંધ રહેલો છે, 
એની ચર્ચા આપાણે આ પ્રકરણના અંતે કરીશું. પ્રથમ આપણે રેડિકલ 
ક્રમેનિઝમની ૬ષ્ટિએ એક આદર્શ સમાજની રચના માટે કયાં મૂલ્યોની સિધ્ધિ 
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જરૂરી છે, એનો વિચાર કરીએ. 

સમાજ દેખીતી રીતે જ કોઈ જૈવિક એકમ કે જૈવિક એસ્તિત્વ નથી. તેને 
પોતાની આગવી કહેવાય એવી કોઈ ચેતના કે સભાનતા નથી. પોતાની મેળે કોઈ 
મૂલ્ય હૈયે ધારાણ કરે એ એના માટે શક્ય નથી. બધાં */ મૂલ્યોનો અનુભવ અને 
એમની ધારણા આખરે તો વ્યક્તિઓ દ્રારા જ થતાં હોય છે. એક આર્દર્શ 
સમાજની રચના કરવા માટે ને મૂલ્યોનું સાંગોપન જતરી છે, એ મૂલ્યો આખરે. 
તો બક્તિઓના હૈયે વસેલાં હોય છે, જેનાથી તેમનું સહિયારું શ્રેય સિધ્ધ થાય 
છે. 

સ્વાતંત્રય, સમાનતા અને બિરાદરીની ભાવના એ બિલકુલ પાયાનાં મૂલ્યો 
છે, અને કોઈપણ સામા*્તિક જીવન તેમના વિના શક્ય નથી, એની ચર્ચા હવે 
આપે કરીશું. આ મૂલ્યો વ્યવહારમાં પૂરેપૂરાં ચરિતાર્થ થયાં હોય એવા સમાજની 
સ્થાપના એ રૈડિકલ હ્રુમેનિઝમનો સામા2ક આદર્શ છે. 

આપણે જોઈ ગયા કે સ્વાતંત્ય એ પાયાનું માનવીય મૂલ્ય છે. અસ્તિત્વ 
માટેનો જૈવિક સંઘર્ષ માનવીય સ્તરે, સ્વાતંત્ય માટેના સંઘર્ષનું સ્વરૂપ ધારણ કરે 
છે. સ્વાતંત્યમાં પોતાની શારીરિક «/રૂરિયાત અને માનસિક આકાાક્નાંઓ 
સંતોષવાની ભક્તિની ક્ષમતાનો સમાવેશ થઈ જાય છે. મનુષ્યો તરીકેની 
સંભાબતાઓ આડેના બધા અવરોધો અથવા નિયંત્રણો ધીરે ધીરે દૂર થવાની 
પ્રક્રિયાનો સમાવેશ પણ સ્વાતંત્યમાં થઈ જાય છે. વ્યક્તિઓ સમાજમાં રહે છે, 
જેથી સ્વાતંત્ય માટેની તેમની ઝંખનાઓ અન્ય મનુષ્યો સાથેના સહકારથી સિધ્ધ 
થઈ શકે. સમૂહોમાં રહેવા થકી વૈયક્તિક સભ્યોના અસ્તિત્વને કશી આંચ નહીં 
આવે, એવી પ્રતીતિ વિના કોઈ પણ પ્રાણીમાં સમૂહજીવનની સહ પ્રેરણા 
વિકસી જ ન હોત. વ્યક્તિના અસ્તિત્વને કશી આંચ નહીં આવે એ સમૂહજાવનની 
વૃત્તિનો બૌધ્ધિક આધાર હોવાથી, વૈયક્તિક મનુષ્યોનું સ્વાતંત્થ, એ માનસમાજોનો 
મુખ્ય હેતુ છે, એમ ફલિત થાય છે. સ્વાતંત્ય એ વ્યક્તિનો પાયાનો ઉદ્દેશ છે, 
અને સામારક અસ્તિત્વનો ઉદ્દેશ એ વેતુ સિધ્ધ કરવામાં વ્યક્તિને મદદ કરવાનો 
છે, એ હકીકતમાંથી અકે સામા રક મૂલ્ય તરીકે સ્વાતંગ્યની પ્રાથમિકતા સ્થાપિત 
થાય છે. 

બીજું, સ્વતંત્રતા એક પાયાની જૈવિક ઝંખના હોવાથી સમાજની રચના 
કરતી બધી વ્યક્તિઓનો એક પ્રમુખ ઉદ્દેશ અથવા હેતુ બની રહે છે. સામાન્ર્કિ 
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અસ્તિત્વનો હેતુ, આથી અમુક વ્યક્તિઓની સ્વતંત્રતાની વૃધ્ધિ કરવી અને 
બીજની નહીં એવો, હોઈ શકે નહીં. સ્વતંત્રતાની વૃધ્ધિમાં આવો ભેદભાવ કે 
તફાવત ચાલી શકે નહીં. આમ, સમાનતા પણ સામા2ક જીવનના તર્કશાસ્્રનો 
અંતંગત ભાગ બની રહે છે. જેમના થકી સમાજ બનેલો છે, એ બધી જ 
વ્યક્તિઓને સ્વાતંત્ર્ય સિધ્ધ કરવાની સમાન તકો ઉપલબ્ધ થવી જોઈએ, એમાં 
સમાનતા અભિપ્રેત છે જ. શારીરિક જરૂરિયાતો અને માનસિક અપેક્ષાઓ 
સંતોષવાની સમાન તકો બધી જ વ્યક્તિઓને સમાજે પૂરી પાડવી જ જોઈએ. 
આમ, આ અર્થમાં, સમાનતા એ સામારક અસ્તિત્વના તકાજામાંથી પાંગરતુ 
બીજું મૂલ્ય છે. 

ત્રીજું, વ્યક્તિ કેટલાંક નૈતિક ધોરણોનું સ્વેચ્છાએ પાલન ન કરે તો તે 
સમાજમાં સ્વતંત્રતાથી રહી શકે જ નહીં. સ્વાતંત્ય અને નૈતિકતા બત્રે સાથે 
સાથે જ જઈ શકે. નૈતિકતા સહકારપૂર્ણ સામાજિક અસ્તિત્વને પ્રોત્સાહિત કરતી 
ધથી, એનું કાર્ય બુધ્ધિનિષ વ્યક્તિ સ્વતંત્રતાને મદદ કરવાનું છે, નિયંત્રિત 
કરવાનું નથી. આપણે આગળ જોઈ ગયાં છીએ કૈ જીવશાસ્ત્રીય ઉત્કાંતિના 
તબક્કાઓ દરમિયાન અમુક ““સામાજિક'' સહજવૃત્તિઓ મનુષ્યોમાં વિકસી છે, 
અને એ તેમના જીવશાસ્ીય વારસાનો ભાગ બની ગઈ છં. જયારે કોઈ વ્યક્તિ 
પોતાની સામાજિક સહજવૃત્તિઓ અનુસાર વર્તન કરે છે, ત્યારે ભલેને એનું એવું. 
કૃત્ય અથવા વર્તન બીજાના ભલા માટેનું હોય, એને પોતાને એક પ્રકારના 
સંતોષની લાગણી થાય છે. આમ, નીતિમત્તા પ્રબુધ્ધ સ્વ-હિત બની રહે છે. 
નૈતિક વ્યવહારની અમુક એક પરંપરા ન વિકસે તો એ સમાજમાં સમાનતાના 
આધાર પર વ્યક્તિઓની સ્વતંત્રતાનું ધ્યેય હાંસલ ન કરી શકે. બીજા શબ્દોમાં, 
શમાનતાની ધોરણે દરેક વ્યક્તિને સ્વતંત્રતા હાંસલ યાય એમ જો આપાણે 
ઈચ્છતા હોઈ એ તો અમુક પ્રકારના નૈતિક આચરણની અપેક્ષા આપાશે રાખવી 
જ પડે. આવા નૈતિક આચરણના ભવવહાર અથવા આચરણને અપાણે ભાતૃભાવ 
અથવા બિરાદરી કહી શકીએ એ સામાન્દિક જીવનનું ત્રીજું પાયાનું મૂલ્ય છે. 

આમ, સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને ભાતૃભાવ અથવા બિરાદરી સામાન્તિક 
જીવનનાં અંગભૂત પાયાનાં મૂલ્યો છે. આ જ મૂલ્યો એ લોકશાહીનાં પાણ 
પાયાના મૂલ્યો છે. એ કોઈ અકસ્માત નથી. ફેંચ રાજક્ાંતિના સમયથી “લિબર્ટી” 
(સ્વતંત્રતા) “ઈકવાલિટી' (સમાનતા) અને ફૈટરનીટિ' (ભાતૃભાવ અથવા 
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બિરાદરી)આ ત્રણ મૂલ્યોને લોકશાહીની પ્રેરાશાના આધારસ્રોત ગાણવામાં આવ્યા 
છે. 

ઉપરાંત, જો આપણે સમાજવાદને એક મૂલ્યપ્રથા તરીકે ગણીએ, અને 
આર્ધિક સંગઠનના સ્વરૂપ તરીકે નહીં, તો આ ત્રણે મૂલ્યો સમાજવાદનાં પણ 
પાયાનાં મૂલ્યો બની રહે છે. આર્થિક જીવનના આ ત્રણે મૂલ્યો-સ્વતંત્રતા, 
સમાનતા, અને બંધુત્વ-નું અવતરણ એટલે સમાજવાદ, એ રીતે સમાજવાદની 
ભાખ્યા આપવાનું આધુનિક લક્ષણ વિકસતું જાય છે. લોકશાહી અને સમાજવાદ 
અનુકમે રાજકીય અને આર્ષિક ક્ષેત્રમાં સરખા જ પાયાનાં મૂલ્યો ધરાવે છે, 
કારણ કૈ એ ખુદ સામા2ક અસ્તિત્વના « પાયાનાં મૂલ્યો છે. 

ખા મૂલ્યો સામા*ક જીવનનાં અંગભૂત હોવાથી બધી સામાજિક સંસ્થાઓ 
માટેની પાયાની પ્રેરણારૂપ હોવાં જોઈએ. દ્ખલા તરીકે, કુટુંબના સભ્યો વચ્ચેના 
આપસી સંબંધો સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને વફાદારીનાં મૂલ્યો થકી સંકોરાયેલા 
હોવા જોઈએ. એ જ રીતે, અન્ય કોઈ સામા*િક સંગઠન જેમ કે સહકારી મંડળી 
અથવા સાંસ્કૃતિક સંસ્થામાં પણ આ * મૂલ્યો થકી સભ્યો વચ્ચેના સંબંધો 
નિર્ધારિત મવાં જોઈએ. 


બહુપરિમાણલક્ષી લોકશાહી 


આપણે જોઈ ગયા છીએ કે લોકશાહીને માત્ર રાજકીય સંગઠનના એક 
સ્વરૂપ તરીકે ગાણવાને બદલે જીવન જીવવાની પધ્ધતિ તરીકે જોવી જોઈએ, આ 
વિશાળ અર્ષમાં, જે સમાજમાં સ્વાતંત્ય, સમાનતા અને બિરાદરી જેવાં મૂલ્યો 
થરિતાર્થ થઈ શકે, એવા સમાજને આપણે લોકશાહી સમાજ તરીકે વર્ણવી 
શકીએ. રૈડિકલ હ્રુમેનિઝમનો આર્દ્શ, આ વિશાળ અર્થમાં, લોકશાહી સમાજના 
સર્જનને પ્રોત્સાહિત કરવાનો છે. 

આવો સમાજ એ બહુ-પરિમાણલક્ષી લોકશાહી સમાજ હશે. એ રાજકીય, 
આર્થિક અને સામાજિક લોકશાહી હશે, કારણ કે સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને 
બંધુત્વનાં મૂલ્યો લોકો દ્વારા રા/કીય, આર્થિક અને સામાન્ત્ક જીવનમાં પણ 
ચરિતાર્થ થયેલાં હશે. એક મૂલ્ય-પ્રથા તરીકે સમાજવાદનું બહુપરિમાણલક્ષી 
લોકશાહીના આર્થિક પાસા તરીકે સ્થાન હશે. સમજ/વાદ એ આખરે તો આર્થિક 
જીવનમાં પ્રવર્તતી લોકશાહી છે. 
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રૈડિકલ હ્રુમેનિઝમની વૈયક્તિક ફિલસૂફીની ચર્ચા કરતી વખતે આમાંનાં 
કેટલાક મૂલ્યોનો આપણે વિચાર કરી ગયા છીએ. એના સામા2ક તત્ત્જ્ઞાનનો 
વિચાર કરતી વખતે મૂલ્યોના સામાનતિક સૂચિતાર્થ કયા હોઈ શકે એની ચર્ચા કરવી 
જરૂરી છે. 


સ્વાતંત્ય : સામાન્રિક સૂચિતાર્થ 


આપણે જોઈ ગયા છીએ કે દરેક વ્યક્તિની એક મૂળભૂત ઝંખના સ્વાતંત્રય 
પ્રામ કરવાની છે, એક મનુષ્ય તરીકે તેનામાં જે સંભાવ્ય ક્ષમતાઓ છે, તેનો 
બરાબર વિકાસ થાય અને એની આડેના અવરોધો ઉત્તરોત્તર દૂર થાય, એ અર્થમાં 
સ્વાતંત્ય પ્રામ કરવાની ઝંખના દરેક વ્યક્તિ ધરાવે છે, આધી, દરેક સમાજનો 
પ્રાથમિક ઉદ્દેશ, એ જે વ્રક્તિઓનો બનેલો છે, એ ભક્તિઓના સ્વાતંત્યનો 
ઉત્કર્ષ કરવાનો હોવો જોઈએ. આના રાજકીય, આર્થિક અને રજ ક્ષેત્રોમાં 
જુદા જુદા ફલિતાર્ષો હોઈ શકે, એ દેખીતું છે. 1/૫. 

ચજકીય ક્ષેત્રની વાત કરીએ તો, રાજ્ય અને તેના કરતા-કરાવતાઓ 
વ્યક્તિ પર કોઈ મનસ્વી કે આપખુદ સત્તા ધરાવતા ન હોય, એ વ્યક્તિ સ્વાતંત્ય 
માટે જરૂરી છે. બીજા શબ્દોમાં સમાજ કાયદાના શાસન હેઠળ હોય, કોઈ જક્તિ 
અથવા વ્યક્તિઓનું જૂથ કાયદાથી પર ન હોય, સૌ કોઈ કાયદાની આણ વેઠળ 
હોય. ઉપરાંત, કાયદાના શાસનનો અર્થ એ પણ થાય કે બધા માણસો કાયદાને 
આધીન હોય, એટલું જ નહીં, પાણ દેશના કાયદા વાજબી અને ન્યાયી પણ 
હોવા જોઈએ, બજક્તિ સ્વાતંત્ધની એક બીજી «રૂરિયાત એ છે કે નાગરિક 
સ્વતંત્રતાઓ, જેવી કૈં અભિજ્ક્તિની સ્વતંત્રતા, સંધ અથવા મંડળો રચવાની 
સ્વતંત્રતાઓ, સભા ભરવાની સ્વતંત્રતા અને કાયદા સમક્ષની સમાનતા વગેરેની 
ખાતરી રાજ્ય તરફથી મળવી જોઈએ. ઉપરાંત, રાજકીય સ્વાતંત્યમાં દરેક પુખ્ત 
વયની વ્યક્તિને દેશના શાસનમાં સામેલ થવાનો હક્ક, રા«તય દ્વારા સ્વીકારવામાં 
આવતી નીતિઓના ઘડતરમાં, તેમના અલમમાં ભાગીદાર ષવાનો હક્ક, વગેરેનો 
સમાવેશ થઈ જાય છે. 

વ્યક્તિ સ્વાતંત્યનું એક અત્યંત મહત્ત્વનું પાસું અંત:કરણની સ્વતંત્રતા, 
અંત:નિષ્ટાની સ્વતંત્રતા છે. આ સ્વતંત્રતાની બાંયધરી માત્ર ધર્મનિરપેક્ષ 
(સેક્યુલર) રાજ્યમાં જ મળી શકે. આ સ્વતંત્રતાનો અર્થ એ થાય છે કે દરેક 


હ 
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જ્ક્તિને પોતાના ધર્મમાં માનવાની, તેનુ પાલન કરવાની, તેનો પ્રચાર કરવાની 
સ્વતંત્રતા છે, એટલું જ નહીં, પણ જે વ્યક્તિ કોઈ પાણ ધર્મમાં ન માનતી હોય 
તે પણ મુક્ત રીતે પોતાની માન્યતા અનુસાર વર્તી શકે તેમજ પોતાના વિચારોનો 
પ્રચાર કરી શકે. જે બાબત ધર્મને લાગુ પડે છે, તે બાબત અન્ય માન્યતાઓને 
પણ લાગુ પડે છે. બધા જ ધર્મો પ્રત્યે સરખો આદર ધરાવતું રાજ્ય એટલે 
ધર્મનિરપેક્ષ અથવા સેક્યુલર રાજ્ય એવો ખોટો અર્થ કેટલીકવાર કરવામાં આવે 
છે. જે રાજ્ય વિન્દુ મંદિરો, મુસ્લિમ મસ્જિદો, ખ્રિસ્તી ચચ અને શીખ 
ગુરૂદ્રારાઓના બાંધકામ માટે સરખી ઉદારતાથી ફાળો આપતુ હોય, એ રાન્મને 
આપણે સેક્યુલર રાજ્ય કહી શકીએ નહીં. ધર્મનિરપેક્ષતા અથવા સેક્યુલરિઝમનો 
અર્થ થાય છે કે રાજને ધર્મની બાબતમાં કોઈ દખલગીરી કરવી નહીં, અને ધર્મને 
પણ રાજ્યની બાબતોમાં દખલગીરી કરવા ન દેવી. આ સાચો સિધ્ધાંત છે. 
આવા સાચા સેક્યુલર રાજ્યમાં જ અંત:કરણની સ્વતંત્રતા, આસ્તિકો માટે 
તૈમજ નાસ્તિકો માટે, સરખી રીતે જળવાય, તેનું રક્ષણ થાય. 

આર્થિક ક્ષેત્રમાં સ્વતંત્રતાનો અર્થ એ થાય કે વ્યક્તિ પોતાના માટે તેમજ 
પોતાના આશ્રિતો માટે સારુ, સુઘડ જીવન સિધ્ધ કરી શકે એટલી એની પાસે 
શ્રમતા હોય. આ માટૅ, પ્રથમ તો, શોષણમાંથી મુક્ત થવું પડે. ચાવીરૂપ 
ઉદ્યોગોનું રાષ્ટ્રીયકરણ, સહકાર આધારિત અર્થતંત્રનો વિકાસ અને ખાનગી માલિકી 
હેઠળનાં ઉત્પાદનનાં સાધનો પર સામાજિક અંકુશ, જેવા જુદા જુદા ઉપાયો 
અથવા ઈલાજો દ્વારા શોષાગથી મુક્તિ સિધ્ધ કરી શકાય. સમાજના આર્થિક 
વ્યવહારોની રચના અને સંચાલન એવી રીતે કરવામાં આવે, જેથી દરેક ઈચ્છુક 
ભક્તિને પોતાની શક્તિ અને રૂચિ અનુસાર ઉત્પાદક રોજી મળી રહે. એ બાબતનો 
સમાવેશ પાણ આર્થિક સ્વતંત્રતામાં થાય છે. વ્યક્તિની સ્વતંત્રતામાં વૃધ્ધિ થાય 
એ ધ્યેયને નજર સમક્ષ રાખીને આર્થિક આયોજન વિચારી શકાય. અબૌધ્ધિક 
સામાજિક રિવાજો અને રૂઢિઓને કારણે પણ જ્ક્તિસ્વાતંત્ય રૂંધાય છે. કાયદા 
દ્વારા આ અનિષ્ટને ભાગો જ દૂર કરી શકાય. સમાજના ઉદારીકરાગ અથવા 
ઉદારવાદી મૂલ્યોની સ્થાપના માટે અને હાનિકારક સામાક રૂઢિઓ અને 
શિવાજોની નાબૂદી માટે બુધ્ધિનિકાવાદ અને એહિક નીતિમત્તાના સભ્યોના 
સ્વાતંત્યની રમ્ના માટે જેટલી જરૂર હોય એટલા પ્રમાણમાં વ્યક્તિના સ્વાતંત્ય 
પર મર્યાદાઓ હોવી જોઈએ. જાહેર હિતમાં «/રૂરી હોય એટલા પ્રમાણમાં «/ 
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નિયંત્રણ, બાકી સમાજમાં વધુને વધુ પ્રમાણમાં સ્વાતંત્ર વોય એ આપણો 
ઉદ્દેશ હોવો ઘટે. આવો મુક્ત સમાજ એ રેડિકલ હ્યુમેનિઝમને અભિપ્રેત છે. 


સમાનતાનો ખ્યાલ 


ઉપર જોઈ ગયા તેમ, સામાજિક અસ્તિત્વનો એ તકાજો છે કે દરેક 
સમાજે, જે વ્યક્તિઓ થકી એ બનેલો છે, એ સૌ સ્વાતંત્ય હાંસલ કરી શકે, એ 
માટે સૌને સમાન તક ઉપલબ્ધ કરી આપવી જોઈએ. જોકે, બુધ્ધિમત્તા, શક્તિ, 
અભિરૂચિઓ, ખંત, ઉદ્યમ વગેરે બાબતોમાં વ્યક્તિ વચ્ચે ખાસ્સા તફાવતો હોય 
છે. અને સમાજ બૌધ્ધિક, નૈતિક અને કલાત્મક સિધ્ધિઓ પ્રત્યે આદર ભક્ત 
કરૈ, તેની કદર કરે તથા ખંત અને ઉદ્યમ જેવા ગુણોને પુરસ્કાર પગ આપે એ 
ઈચ્છનીય છે. આથી, સમાનતાના સિધ્ધાંતનો અર્થ આર્ધિક, રાજકીય અને 
સામાજિક ક્ષેત્રોમાં બિલકુલ યાંત્રિક અથવા ગાણિતિક સમાનતા એવો ન થવો 
જોઈએ. 

આર્થિક ક્ષેત્રમાં સમાનતાનો અર્થ એ થાય, દરેક વ્યક્તિને સારું, સુઘડ 
જીવન જીવવા માટેની સમાન તક પ્રામ થાય. આ'સાર્‌ દરેક વ્યક્તિના શિક્ષાણના 
હક્કનો સ્વીકાર કરવો જોઈએ. શાળા, કૉલેજ કે ટૅકનિકલ સંસ્થામાં શિક્ષણ 
મેળવવાનો, કુટુંબની સંપત્તિ, રાજકીય સત્તા, અથવા ધર્મ, જાતિ, જ્ઞાતિ, લિંગ 
કે જન્મ સ્થળ, જેવા મુદ્દાઓ પર આધારિત ન હોવો જોઈએ. આર્થિક સમાનતા 
સિધ્ધ કરવા સારુ બધી વ્યક્તિઓને તેમની શક્તિ અનુસાર વૈતનસહિતની ઉત્પાદક 
રોજગારીની સમાન તકો ઉપલબ્ધ હોવી જોઈએ. અને રોજગારી મેળવવાની 
બાબતમાં પણ સંપત્તિ, કુટુંબોનો રાજકીય પ્રભાવ કૈ ઉપર કહ્યા તેવા બીજા 
અપ્રસ્તુત મુદ્દાઓ વચ્ચે ન આવવા જોઈએ. આમ છતાં, વ્યવહારમાં «તાં સુધી 
સંપત્તિ અને રાજકીય સત્તામાં પ્રવર્તતી વિષમતાઓ પર કડક નિયંત્રાગો નહી 
મૂકાય ત્યાં સુધી શિક્ષણની સુવિધાઓ અને વર્તનયુક્ત રોજગારીમાં સમાનતા 
સિધ્ધ કરવી મુશ્કેલ બની રહેશે. આથી, જેમની પાસે શક્તિ, ખંત, ઉઘમશીક્ષતા 
છે તેમને તે માટેનો આર્ધિક,પુરસ્કાર મળવો જોઈએ. એ ખરું; છતાં જુદાં જુદાં 
કાર્યોમાંથી થતી આવકોની અસમાનતાઓ પર કોઈક મર્યાદા તો હોવી જ જોઈએ. 
સાથે સાથે રાજકીય સત્તાનું કેન્દ્રીકરણ થોડી વ્યક્તિઓના હાથમાં થાય, એ પણ 
ચલાવી લેવું ન જોઈએ. 








પર રેડિકલ ક્ુમેનિઝમ 


રાજકીય સત્તાનું શકય એટલુ વિસ્તૃત વિસ્તરણ કરીને, તેમજ આ કાર્યો 
પર લોકોનો અંકુશ રહે એવી કોઈ પધ્ધતિ યોજીને આપણે સમાજમાં રાજકીય 
સત્તાનું વિસ્તરણ કરી શકીએ. રાજકીય રૂચિ અથવા વલણો અને નેતાગીરીના 
ગુણો ધરાવતા લોકો મહત્ત્વના રાજકીય હોદ્દાઓ પ્રામ કરી લેવાના, પાગ એમના 
હાથમાં સત્તાનું કેન્દ્રીકરણ ન થાય, એ માટેના રસ્તા આપણે શોધવા પડશે. 

વ્યક્તિ ગૌરવની સામાજિક પ્રતીતિ અથવા સ્વીકાર પર સામાજિક ક્ષેત્રમાં 
સમાનતાનો આધાર રહેલો છે. વ્યક્તિ માત્રના ગૌરવનો સ્વીકાર થાય એવી 
સામાજિક પરંપરા આપણે ઉભી કરીએ તો ધર્મ, જાતિ, જ્ઞાતિ, લિંગ, ઉમર, 
જન્મ, સ્થળ કૈ એવા કોઈ તફાવત પર આધાર રાખતા ભેદભાવોને ઓગાળી 
નાખતું રસાયાણ આપણને પ્રામ થાય. 


બિરાદરી : નૈતિક સમસ્યા 


સમકાલીન «/ગત એક નૈતિક કટોક્ટીમાંથી પસાર થઈ રહ્યું છે. નીતિમત્તાના 
હાલ પ્રવર્તતાં નિમ્ન ધોરણો; તો બીજી બાજુ, ટેકનોલોજીની ૬ષ્ટિએ આગળ 
વધતા સમાજમાં નીતિમત્તાનું જે ઊંચુ સ્તર જોઈએ, એનો અભાવ પ્રવર્તે છે. 
આ વિષમતામાંથી આ નૈતિક કટોકટી ઊભી થઈ છે. 

હાલના યુગમાં નૈતિક ધોરણોનું અધઃપતન થયું છે અને દુનિયાભરમાં 
વધુને વધુ પ્રમાણમાં લોકો ધર્મમાં શ્રધ્ધા ગુમાવતા જાય છે, એના કારણે આ 
અધ:પતન થયું છે, આવા એક &ષ્ટિકોણનો આપણે અગાઉ ઉલ્રેખ કરી ગયા 
છીએ, નીતિમત્તાના ધોરણોનું પાલન ભૂતકાળમાં જેટલું થતું હતું, એટલું અત્યારે 
થતું નથી, એમ કહેવુ એ સાચું નથી. ઉપરાંત, ધર્મ હંમેશા નૈતિક ધોરણો અને 
મૂલ્યોનો ધારક રહ્યો છે, એ પણ સાચું નથી. હકીક્તમાં તો, મધ્ય યુગમાં લોકોની 
ધર્મશ્રધ્ધા અને તેના નૈતિક ધોરણો વચ્ચે વ્યસ્ત સંબંધ હતો. ધાર્મિક ચુસ્તતા 
અથવા મરજાદીપણુ જેટલું સમાજમાં વધારે, સામાન્ય રીતે, એટલી અનૈતિકતા 
પણ વધારે. અત્યંત કડક સાદાઈ અને આત્મનિષેધના ખોટા આર્દ્શો લોકો સમક્ષ 
રજૂ કરીને ધર્મે શોષણ અને દમનની ત્યારે પ્રચલિત વ્યવસ્થા સાથેના સમાધાન 
કરી લોકોને જીવ્યા કરવાની ફરજ/ પાડી હતી. આથી, ધર્મશ્રધ્ધામાં થયેલ ઘટાડાને 
આપણે અત્યારની નૈતિક અપયાપ્રતાના કારણ તરીકે ઘટાવી શકીએ નહીં. 





૨. જુઓ પ્રકરણ ૧૦ 





આદર્શ સમાજનાં આવશ્યક તત્ત્વો 


નૈતિક ધોરણોનું અત્યારે અધ:પતન થયેલું જણાય છે, એનું કારણ 
ટેકનોલોજીના ક્ષેત્રે આગળ વધેલ સમાજને ગ્રામીણ અર્થતંત્ર પર ઉછરેલી 
સામંતવાદી અથવા અર્ધ-સામંતવાદી સમાજ વ્યવસ્થાને અનુકૂળ નીતિમત્તા કરતાં 
કયાંય વધુ ચઢિયાતી નીતિમત્તાની જરૂર પડે, ટોળી અથવા જ્ઞાતિ અથવા ગામના ન 
રહેવાસીઓ પ્રત્યે નીતિમાન રહેવું એ સહેલું છે. દૂર દૂરના પ્રદેશોમાં કે જુદાજુદા 
દેશોના લોકો પ્રત્યે નીતિમાન રહેવું એ થોડુ મુશ્કેલ છે. તમે તમારી નિકટના 
લોકો પ્રત્યે જેટલી સહેલાઈથી નીતિમાન રહી શકો, એટલી સરળતાથી દૂરના 
લોકો, બીજા «/ દેશના, ટોળીના કે કબીલાના લોકો પ્રત્યે નીતિમાન ન રહી 
શકો. પોતાના ગામડામાં રહેતા મિત્રો, સગાંવહાલાંના વપરાશ માટે વસ્તુઓ 
પેદ્દા કરતા ગામના કારીગરને જેટલી નીતિમત્તાની જરૂર છે, એના કરતાં દૂરના 
દેશ-પરદેશના લોકો માટે વસ્તુઓ પેદા કરનાર ખને મોકલનાર આધુનિક 
ઉદ્યોગપતિને પોતાના માલની ગુણવત્તા જાળવી રાખવા સારુ વધુ ચઢિયાતી 
નીતિમત્તાની જરૂર પડે છે. આજે જે નૌત્તિમત્તાનાં ધોરણોની જરૂર છે, એ 
સ્થાનિક સ્તર પૂરતાં સીમિત રહેતાં નથી, પણુ તે સાર્વત્રિક, વ્યાપક અને 
બિનઅંગત હોવાં જોઈએ, ઉપરાંત, સામાતિતક જીવનની વધતી #/તી સંકુચિતતાને 
કારણે ભૂતકાળની તુલનામાં વધુ પ્રસંગો અને વિવિધ સંદભમાં નૈતિક ધોરણોનું 
પાલન જરૂરી બને છે. સમાજ-વિરોધી અથવા અનૈતિક વ્યવહારની લાલચ 
અને તે માટેની તકો પાણ.આ અગાઉ કરતાં આજે વધી છે, અને જેમ ટેકનોલોજી 
વધતી જશે તેમ તેમાં વધારો થતો જશે. | 

નૈતિક ઉણપો અથવા અપર્યામતાઓ વધારનારું એક બીજું પરિબળ પણ 
છે. શ્યક્તિવાદી માનસનો વધતો ફેલાવો. સામતંવાદી તબક્કો વટાવી ચૂકેલા 
સમાજોમાં મુક્ત વિચારના વધેલ વલણને કારણે ભૂતકાળની સરખામણીમાં 
સંતાનો અને માબાપ તથા વિદ્યાર્થીઓ અને શિક્ષકો વચ્ચેના સંબંધોની ગાંઠો 
ઘણી શિષિલ થઈ છે. અગાઉની જેમ, આજે માબાપ તથા શિક્ષકો તેમનાં 
સંતાનો અને વિદ્યાર્થીઓનાં ચારિત્ય ઘડી શકે તેમ નથી, કં તેમના નૈતિક સ્તરને 
એટલા પ્રમાણમાં પ્રભાવિત' કરી શકે તેમ નથી. ધર્મશ્રધ્ધાની પુન:સ્થાપનાથી 
નૈતિક ધોરણોમાં સુધારો કરી શકાય એ બહુ સંભવિત લાગતું નથી. માબાપો અને 
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૧૫૪ શેરિકલ લ્રમેનિઝમ 


શિક્ષકોનાં પોતાનાં નૈતિક ધોરાણો ઊંચા આવે, તેમનામાં ઉચ્ચ નૈતિક્તાનો 
પુન;સંચાર થાય, તો સંતાનો પર માબાપની તેમજ વિદ્યાર્થીઓ પર શિક્ષકોની 
નૈતિક સત્તાની પુન;સ્થાપના શક્ય બને એ પાણ શક્ય લાગતું નથી. ટેક્નોલોજીની 
આગેકૂચની પ્રક્રિયાને થંભાવીને પાછી વાળીએ એ પણ શક્ય નથી. આમ, 
નૈતિક સમસ્યાનું નિરાકરણ કેવી રીતે લાવવું એ કોયડો છે. સેક્યુલર હ્યુમેનિઝમ 
(એહિક માનવવાદ) આમાં કોઈ ચીંધી શકે, એમ માનવવાદીઓની માન્યતા છે. 

આપણે અગાઉ જોઈ ગયાં છે કે બુધ્ધિનિકા અને નીતિમત્તા વચ્ચે ગાઢ 
સંબંધ છે. ભક્તિને પોતાનાં નૈતિક ધોરણોમાં સુધારો કરવા અને ચાસ્ત્રિ નિર્માણ 
કરવામાં તેની બુધ્ધિનિકા શક્તિમાન બનાવે છે. એ જ રીતે, સમાજમાં 
બુધ્ધિનિક્રાવાદના ફેલાવાથી સમાજમાં પ્રવર્તતા દંભ અને આડંબર ખુદ્યાં પડે છે; 
સામાજિક અનિષ્ટો દૂર કરવામાં બુધ્ધિનિક્ાવાદના ઉદયે મહત્ત્તનો ભાગ ભજવ્યો 
છે. પ્રબુધ્ધતાના કારા તરીકે હંમેશા બુધ્ધિનિકાવાદ રહેલ છે. યુરોપમાં ૧૮મી 
સદી 'બુધ્ધિનિકાવાદના યુગ' ('એઈજ ઓફ રિઝન') તથા “પ્રબુધ્ધતાના યુગ' 
(“એઈજ ઓફ એન્લાઈટન્મેન્ટ') તરીકે ઓળખાઈ, એ કંઈ અકસ્માત નથી. 
જેનું નિરાકરણ કરવું મુશ્કેલ લાગે છે એવા હાલના નૈતિક પ્રશ્રના ઉકેલ માટે 
આપણે બુધ્ધિનિકાવાદ ભણી વળવું પડશે અને એને પુન:જીવિત કરવો પડશે. 
પ્રબુધ્ધતાના યુગના બુધ્ધિનિકાવાદે અને ત્યાર પછીના ઉદારમતવાદી તબક્કાએ 
એનાં બળ એ પ્રાણ ગુમાવી દીધાં છે, કારણ કે અસારવાદ કે શંકાવાદના 
પડકારનો સામનો એ કરી શક્યાં નથી. તે વખતના પ્રાપ્ય વૈજ્ઞાનિક જ્ઞાનને 
આધારે બુધ્ધિનિક્રાની ઉત્પત્તિ કેવી રીતે થઈ, એ સમજાવી શકાયું ન હતું. 
કાર્યકારણમાં માનવું એ માનવમનની કોઈ લાક્ષણિક્તા છે કે કેમ અને “પ્રકૃતિમાં 
બુધ્ધિ તત્તત' છે, એવી માન્યતાને કોઈ આધાર છે કે કેમ, એ વિષે દ્રુમે શંકા 
શકત કરી હતી. “પ્રકૃતિમાં બુધ્ધિ તત્ત્' ('રિઝન ઈન નેચર') છે એ ધારણા 
ઉદારમતવાદ્નો મુખ્ય સ્તંભ રહી છે. ડાર્વિને જાવશાસ્્રીય ઉત્ક્રાંતિનો સિધ્ધાંત 
રજૂ કર્ય, ત્યાં સુધી હ્યુમે રજૂ કરેલ શંકાઓનો કોઈ જવાબ ન હતો. ડાર્વિને એના 
ઉત્ક્રાંતિના સિધ્ધાંત દ્વારા સ્થાપિત કર્યું કે માનવ બુધ્ધિ એ પ્રકૃતિમાં રહેલ 
નિયતિવાદ ભણીનું જાવશાસ્ત્રીય અનુકૂલન છે. જીવશાસ્ત્રીય ઉત્કાંતિના વિજ્ઞાનથી 
સુસજ્જ બુધ્ધિનિકાને આપણે માનવજ્ઞાનના સાધન તરીકે, તેમજ 
માનવપ્રગતિના એક સ્રોત તરીકે ફરી એક વાર તેના સ્થાને સ્થાપિત કરી શકીએ. 


આર્દ્ય સમાજનાં આવસ્યક તત્વો ૧૫૫. 


એ ઉપરાંત, જીવશાસ્્રીય ઉત્ક્ાંતિનો સિધ્ધાંત દર્શાવે છે કે માત્ર બુધ્ધિનિકા જ 
નહીં, પાણ માનવમાં રહેલી નીતિભાવના પણ માનવઉત્કાંતિના વારસાનો «/ 
ભાગ છે. આથી, હાલનાં કથળેલાં નૈતિક ધોરણોને ઊંચે લઈ જવા સારુ ધાર્મિક 
શ્રધ્ધા ભણી વળવાની કે એનો આશરો લેવાની #/રૂર નથી. આધુનિક 
ટેકનોલોજીના વિકાસે જે પડકારો ઊભા કર્યા છે, તેનો સામનો આપાણે 
નીતિસંવેલ્નશીલતાના જીવશાસ્ત્રીય વારસા અને બુધ્ધિનિક્રાની મદદથી કરી શકીએ. 
તેમ છીએ. 

સમાજમાં બુધ્ધિનિક્રાવાદના પ્રસારથી પ્રવર્તમાન દૂષણો અને આડંબરો 
છતાં થાય છે, અને પ્રબુધ્ધતાનો ફેલાવો થવાથી સમાજના નૈતિક સ્તરમાં સુધારો 
થાય છે. પણ સાથે એનાથી સમાજનો જે વિશાળ વંચિત બહુજન સમાજ છે, 
એને ઘણો લાભ થાય છે. વંચિત બહુજન સમાજ પોતાન પગ ઉપર ઊભો 
રહેવા શક્તિમાન બને છે, માનવગૌરવથી તે પોતાનું માથું ઊંચુ રાખી શકે છે. 
અને જે પરિબળો તેના પર દમન એન શોષણ કરે છે એને તે પડકાર ફેંકી શકે 
છે. બુધ્ધિનિકાવાદ પર આધારિત વિશ્વવ્યાપી નૈતિક ચળવળ, એ આજના 
યુગની તાતી જરૂરિયાત છે. 

બુધ્ધિનિષ્ઠાવાદ અને નીતિમત્તા માટેની આ વ્યાપક ચળવળને શાળા- 
કૉલેજો તેમજ અન્ય શૈક્ષણિક સંસ્થાઓમાં, નેતિક શિક્ષણની એક આખી વ્યવસ્થા 
ઊભી કરીને, પૂરતું સમર્થન આપવું જોઈએ. નૈતિક શિક્ષણનો અર્થ “ધાર્મિક 
અથવા ધર્મનિરપેક્ષ બાબતો વિદ્યાર્થીઓના મનમાં બળન્/બરીથી ઠસાવી દેવી, 
એવો થતો નથી. એનું લક્ષ્ય વિદ્યાર્થીઓમાં નૈતિક ભાવનાને તીવ્ર અથવા ધારદાર 
કરવાનું હોવું જોઈએ. આ વિષેની વધુ ચર્ચા હવે પછીના પ્રકરણમાં (૧૫મા 
પ્રકરાણ)માં આપાગે કરીશું. 

નૈતિક ઉણપો અથવા અધૂરાપાણું સામાજિક જીવનનાં બધાં પાસાંઓને 
કોઈને કોઈ રીતે પ્રભાવિત કરે છે જ. રાજકારણમાં તે ભ્રષ્ટાચાર અને સિધ્ધાંત 
વિહીનતાનું, કેવળ સત્તાલક્ષી રાજકારણનું સ્વરૂપ ધારાણ કરે છે. દુનિયાનો કોઈ 


૪. સામ્યવાદી દશા પણશ ભષ્ટાચારથી મક્ત નથી. જન ૨૪, ૧૯૯૧ના 
“મેઈનસ્ટ્રીમ'માં પ્રકાશિત નિખિલ ચક્વર્તીનો લેખ, ““પોલિશ ઇમ્પ્રેશન'' જુઓ. 
સામ્યવાદી સમયના પોલંડમાં કેટલા પ્રમાણમાં ભષ્ટાચાર હતો, એનો ઉલલેખ તેમણે 
કર્યો છે. 





૧૫૬ રેડિકલ લુષેનિઝમ 


દેશ ભ્રષ્ટાચારથી મુક્ત નથી આમ છતાં, બીજા દેશોની તુલનામાં ત્રીજા વિશ્વના 
દેશોમાં ભ્રષ્ટાચાર ઘણો વધારે છે, એમ કદાચ કહી શકાય. આર્થિક ક્ષેત્રમાં નૈતિક 
અધૂરાપાણું આપણને ખાનગી ક્ષેત્રમાં કામદારોના અમાનવીય શોષણ વ્યકત થતું 
દેખાય છે, તો જાહેર ક્ષેત્રમાં બેદરકારી, જવાબદારીના અભાવમાં દેખાય છે. 
ખાનગી અને જાહેર બત્રે ક્ષેત્રોમાં કામ ન કરવું, અથવા શક્ય હોય ત્યાં સુધી કામ 
ટાળવું, એવા કર્મચારીઓનાં વલણમાં પણ એ નૈતિક ઓછપ આપણને દેખા 
દે છે. નૈતિક ઓછપ સામાજિક જીવન અને જ્ક્તિ-વ્યક્તિ વચ્ચેના સંબંધોને 
પ્રભાવિત કરે છે. જ્યાં સુધી પ્રવર્તમાન નૈતિક ધોરાગો આપણે ઊંચા ન લઈ 
જઈએ, ત્યાં સુધી કોઈપણ રાજકીય, આર્થિક અને અને સામા«ક સમસ્યાનો 
ઉકેલ આવી શકે નહીં. 


વીસમી સદીમાં પુન:જાગરણ (રેનેસાંસ) 


, આપણે આગળ પર કહી ગયા છીએ કે આદર્શ સમાજ એક 
બહુપરિમાણલક્ષી લોકશાહી હોવો જોઈએ, જેમાં સ્વાતંત્ધ, સમાનતા અને 
બિરાદરીની ભાવના રોજબરોજના જીવનમાં વાગાઈ ગયેલ હોય. એમનો ઉદ્ભવ 
તો કૈંચ કાાંતિમાંથી (*“સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને બંધુત્વ'') યુરોપમાં થયેલ 
પુન:જાગરણ, ધર્મસુધારાણા અને પ્રબુધ્ધતાની ચળવળોની પથાદ્ભૂમિકામાં થયો 
હતો, જો કૈ, આ મૂલ્યોની સ્થાપના વિજ્ઞાન પર થયેલી ન હતી. તેથી તે સમય 
જતાં નબળાં અને બિનઅસરકારક બની ગયાં. વૈયક્તિક નિ:સહાયતાના બોજા 
તળે ભક્તિ સ્વાતંત્ય કચડાઈ ગયું. બુધ્ધિનિકાવાદ્ને સ્થાને જાત જાતનાં અબૌધ્ધિક 
સંપ્રદાયો અને માન્યતાઓ આજે મજબૂત બની. ધાર્મિક શ્રધ્ધા સિવાય 
નીતિમત્તાનાનો અન્ય કોઈ આધાર પ્રામ ન થયો. પરિણામે, દુનિયાના ઘાણા 
મોટા વિભાગો હાલ સરમુખત્યારશાહી શાસનો હેઠળ છે, અને «ત્યાં લોકશાહી 
અસ્તિત્વ ધરાવે છે, ત્યાં તે કાંતો અત્યંત નબળી છે, અથવા ઘણી બધી રીતે 
તે અપૂરતી છે. આ સંજોગોમાં સ્વાતંત્ય અને નીતિમત્તાનાં પાયાનાં મૂલ્યોને 
વિજ્ઞાનનું સમર્ષન આપીને જો મજબૂત કરવામાં ન આવે તો, «/ગતના કોઈ 
પાણ ભાગમાં બવુપરિમાણલક્ષી લોકશાહી વ્યવહારમાં ચરિતાર્થ થઈ શકે નહીં. 
વિશ્ઞાનનું સમર્ષન એટલે સત્યનું સમર્થન, અને “સત્યનો અંતે જય” થતો હોય 
છે. 


આરદ્સ સમાજનાં આવઃયક તત્ત્લો ૧૫૩ 


આધુનિક વિજ્ઞાન દશવે છે કે સ્વાતંત્ય માટેની મુનષ્યની ઝંખના, તેની 
બુધ્ધિનિક્ઠા અને તેની નીતિભાવના એ સૌ એની જીવશાસ્ત્રીય ઉત્કાંતિમાં છમૂળ 
થયેલાં છે. (૫) સ્વતંત્રતા માટે મથવું એ મનુષ્ય માટે સ્વાભાવિક છે. અને 
સ્વાતંત્ર્ય માટેની એ લડતમાં તેની બુધ્ધિમત્તા તેની જન્મ પ્રામ નીતિભાવનાના 
સહારે જ તે સફળતા પ્રામ કરી શકે છે. બુધ્ધિનિષ્ઠા અને આ સંદર્ભમાં સ્વતંત્ર 
અને નીતિમાન બનવામાં શક્તિમાન બનાવે છે. આ સંદર્ભમાં હાલની 
પરિસ્થિતિમાં વૈજ્ઞાનિક માનવવાદ પર આધારિત વિશ્વવ્યાપી ચળવળ શરૂ કરવાની 
તાતી જરૂર છે. 


મૂલ્યો અને સામા*૪ક સંસ્થાઓ 


આપાણે આગળ «/ણાવી ગયા છીએ કે સામાજિક આર્દ્શની વ્યાખ્યા 
આપતાં, સામાજિક સંસ્થાઓને બદલે મૂલ્યોને પ્રાથમિકતા આપવી જોઈએ. 
મૂલ્યોનો સંસ્થાઓ સાથે શો સંબંધ છે, એ વિધે જો આપાણે સ્પષ્ટ હોઈશું તો 
મૂલ્યોને શા માટે પ્રાધાન્ય અથવા અચ્ચિમતા આપવી જોઈએ, એ આપણે 
બરાબર સમજી શકીશું. મૂલ્યો માનવઆદ્શનિ ઉજાગર કરે છે, «તારે સંસ્થાઓ 
તો આ મૂલ્યોને ચરિતાર્થ કરવા માટે સંગઠાત્મક સ્વરૂપો માત્ર છે. દાખલા તરીકે, 
શજ્કીય લોકશાહી એ એક સંસ્યા છે, જે દ્વારા રાજકીય સ્વાતંત્થ અને સમાનતા 
આપણે સિધ્ધ કરવા તાકીએ છીએ. મૂલ્યો એ મૂળભૂત પ્રેરણાઓ છે, «તારે 
સંસ્થાઓ તેની ઔપચારિક અભિબક્તિ છે. 

કોઈપાણ સામારક ચળવળના ખાર્દ્શની વ્યાખ્યા સંસ્થાઓના સંદર્ભમાં 
આપવાને બદલે, મૂલ્યોના સંદર્ભમાં આપવાનાં મુખ્યત્વે બે કારણો છે. પ્રષમ, 
કોઈ પણ સંસ્થાની ઉપયોગિતાનો આધાર જે લોકો એ સંસ્થા ચલાવે છે અને 
જે લોકોમાં એ સંસ્થા કામ કરે છે, એમની પર રહેલો છે. જે લોકો ₹ સંસ્થા 
મારફતે ભક્ત ષતાં મૂલ્યોમાં માનતા ન હોય, તો એ સંસ્થા તદન અર્ષ વગરની 
બની જશે. જો એ લોકો એ મૂલ્યોમાં મર્યાદિત પ્રમાણમાં માનતા હશે, તો 
સંસ્થાની ઉપયોગિતા પણ -મર્યાદિત « રહેશે. હકીકત એ છે કે કોઈ સંસ્થા 
મૂલ્યોનું સર્જન કરતી નથી, બલકે આપણી મૂલ્યનિક્ા સંસ્થાનું સર્જન કરે છે. 
એ મૂલ્યો પ્રત્યેની આપાણી પ્રબધ્ધતા સંસ્થાના સર્જન ભણી આપણને દોરી- 
જાય છે. અમુક મૂલ્યોનાં નિકા રાખનારા મુનધ્યોમાં જો યોગ્ય સંસ્થાની સ્થાપના 





૧૫૮ રૃરિકલ ધુમેનિ 


કરવામાં આવે તો એ સંસ્થાની કામગીરી એ મૂલ્યોનાં વધુ દ્ઢીકરાગ અને વિકાસમાં 
ફાળો આપે છે. આમાં મહત્ત્વની ભૂમિકા જે તે લોકોની રહેવાની, જેઓને હૈયે 
એ મૂલ્યો વસેલાં હોય, અને એમાણે એ સંસ્થા સ્થાપવામાં મહત્ત્વનો ભાગ 
ભજવ્યો હોય. સંસ્થા પોતે કરીને મૂલ્યોની બાબતમાં કોઈ સર્જનાત્મક ભૂમિકા 
ભજવી શકતી નથી. 

જુદ્ય જુદા દેશોમાં સંસદીય લોકશાહી જુદી જુદી રીતે ચાલે છે, એ પરથી 
આ મુદ્દે બરાબર સમજાવી શકાય. સંસદીય લોકશાહી 'સંસ્થા' તો બધે સર્વ 
સામાન્ય (કોમન) છે. છતાં તેની કામગીરીમાં મોટા તફાવતો જોવા મળે છે. 
કેટલાક દેશોમાં તો લોકશાહી એ માત્ર દેખ્યાવે છે, તો સરમુખત્યારશાહીને ઢારકે 
છે. બીજા દેશોમાં લોકશાહી હક્કો જદી જુદી માત્રામાં લોકો ભોગવે છે. જેટલા 
પ્રમાણમાં લોકશાહીમાં તેઓ માનતા હોય, એટલા પ્રમાગમાં તેઓ આ હક્કો 
ભોગવે છે. સ્વરૂપની દષ્ટિએ ભારતનું બંધારણ ગ્રૅટબ્રિટન કરતાં પણ વધુ 
લોકશાહી છે. ગ્રેટબ્રિટનમાં તો લેખિત બંધારણ પણ નથી. «યારે ભવહારમાં 
બ્રિટિશ લોકશાહી ભારતની લેકશાહી કરતાં વધુ સાચી અને સ્થિર છે. ભારતના 
વડાપ્રધાનના હાથમાં મનસ્વી સત્તાનું « કેન્દ્રીકરણ થયું છે, તેટલા પમાણમાં 
સત્તાના કૈન્દ્રીકરણની બ્રિટિશ વડાપ્રધાન કાદપિ અપેક્ષા પણ રાખી શકે નહીં. 
એનું કારાગ એ છે કે ભારત કરતાં ગ્રેટબ્રિટનમાં લોકશાહીનાં મૂલ્યો વધુ દઢમૂળ 
થયેલાં છે. 

મૂલ્યો અને સંસ્થાઓ વચ્ચે જે સહ-સંબંધ રહેલો છે, એની પ્રતીતિ 
આપણને રશિયામાં સોવિયેતો જે રીતે કામ કરતી, એનાથી પણ માય છે. 
સોવિયેતોની મૂળ કલ્પના તો શહેરો એન ગામડાંઓમાં કામ કરતી સ્થાનિક 
લોકશાહીઓ તરીકે કરવામાં આવેલી. જો «/રૂરી મૂલ્યોનું પોષાગ આપવામાં 
આવે તો સોવિયેતો લોકોની સત્તાનાં અંગો તરીકે અને ભાગીઘરીમૂલક લોકશાહીના 
એક ઉપકરાણ તરીકે કામ કરી શકે. પાણ સરમુખત્યારશાહી હેઠળ સોવિયેતો 
બિલકુલ ઉલટું # કામ કરતી હતી. લોકોની સત્તાનાં અંગો બનવાને બદલે 
સોવિયૅતો રાજ્યસત્તાનાં અંગો બની ગઈ હતી. 

એ જ રીતે, સમાજવાદી મૂલ્યોના અભાવે સમાજવાદી અર્થતંત્ર પાગ કોઈ 
ઉપયોગી વેતુ પાર પાડી શકે નહીં, અ દેખીતું છે. સમાજવાદી મૂલ્યોના અભાવે 
એક પ્રકારના સ્થાપિત હિતોને ખસેડીને બીજા પ્રકારનાં સ્થાપિત હિતોની સ્થાપના 


આદર્શ સમાજનાં આવશ્યક તત્તો ૧૫૯ 


કરવાનું જ કરે. 

આમ, મૂલ્યોના સંદર્ભમાં જ સામાજિક આર્દ્શનો વિચાર કરવાનું પ્રથમ 
કારણ એ છે કે સંસ્થાઓ તો મૂલ્યોને ચરિતાર્થ કરવાનાં સાધનો માત્ર છે, અને 
લોકોમાં પ્રસ્‍થાપિત થયેલા મૂલ્યો વિના સંસ્થાઓની કોઈ વિશિષ્ટ ઉપયોગિતા 
નથી. 

સંસ્થાને સ્થાને મૂલ્યને પસંદ કરવા પાછળનું બીજું કારણ એ છે કે અમુક 
મૂલ્યોને સિધ્ધ કરવા માટે સ્થાપવામાં આવેલી કોઈ સંસ્થા વ્યવહારમાં એ ઉદ્દેશને 
સિધ્ધ કરવા માટે અનુકૂળ અથવા યોગ્ય ન પણ હોય, એવું બને. જે વેતુ માટે 
સંસ્થાની રચના કરવામાં આવી હોય, એ હેતુ એ સંસ્થાથી પાર પડે છે કે કેમ, 
એ આપણે અગાઉથી નક્કી કરી શકતા નથી, એ તો અનુભવે «7 ખબર પડે. 
અનુભવની કસોટીમાંથી «તાં સુધી કોઈ સંસ્થા પાર ન ઉતરે ત્યાં સુધી એ 
સંસ્થાને કામચલાઉ અષવા પ્રાયોગાત્મક જ ગણવી જોઈએ. દાખલા તરીકે, 
સંસદીય લોકશાવીષી લોકોનું, લોકો દ્વારા અને લોકો માટેના શાસનની સ્થાપના 
ષશે, એવી અપેક્ષા આપણે રાખીએ છીએ. આમ છતાં, વ્યવહારમાં આપણને 
એવું જોવા મળે છે કે સંસદીય લોકશાવી, બહુ બહુતો, લોકો માંટેના શાસનની 
સ્થાપના કરે છે, “લોકોના શાસન' કે “લોકો દ્વારા ચાલતા શાનન'ની નહી. સ્વ" 
શાસનને બદલે સંસદીય લોકશાહી 'લોકો પરનું સફળ રાજકારણીઓનું શાસન' 
બની રહે છે. અને એથી «/ લોકો ખરેખર પોતાના શાસકો બની રહે છે, પોતે 
પોતાના માલિકો બની રહે, એ માટે લોકશાહીના બીજા કોઈ સ્વરૂપનો વિચાર 
કરવો «/રૂરી બને છે. 

એ « રીતે, ઉત્પાદનનાં તમામ સાધનોના રાષ્ટ્રીયકરણ ના સંદર્ભમાં 
વ્યાપ્યિત એવો “વૈજ્ઞાનિક સમાજવાદ પણ બવવારમાં જે હેતુ માટે તેની 
સ્થાપના કરવામાં આવેલી, તે સિધ્ધ કરવામાં ઉપકારક પુરવાર થયો નથી. 
સમાજવાદનો સર્વસામાન્ય રીતે સ્વીકારાયેલ ઉદ્દેશ, આર્થિક શોષણની નાબૂદી 
અને આર્થિક જીવનમાં સ્વતંત્રતા અને સમાનતાની સ્થાપના કરવાનો હતો. 
પણ વ્યવહારમાં ઉત્પાદનમાં તમામ સાધનોમાં રાષ્ટ્રીયકરણથી સરમુખત્યારશાહી 
શન્મના હાથમાં આર્ષિક તેમજ રાજકીય સત્તાઓનું કેન્દ્રીકરણ મું, અને એનાથી 
તો સ્વતંત્રતા અને સમાનતાના બત્રે આદ્શનો જ છેદ ઉડી ગયો, અનુભવ 
કદાચ એવું દર્સાવ છે કે જો ચાવીરૂપ ઉદ્યોગોનું # રાષ્ટ્રીયકરણ કરવામાં આવે, 











મે રેસિલ લ્રુમેનિઝમ 


અને બીજા ઉઘોગોને સામા૦૪ક અંકુશને આધીન બનાવવામાં આવે તો 
સમાજવાદી મૂલ્યો વધારે સારી રીતે સિધ્ધ થઈ શકે. એક બીજો વિકલ્પ પણ 
વિચારી શકાય, જેમાં ઉત્પાદનનાં સાધનો ન તો ખાનગી માલિકોના હાથમાં હોય 
ન તો રાષ્ટ-રાજ્યનાં હાથમાં પણ એને બદલે જુદા જુદા સાહસોમાં કામ કરતા 
કામદારોની સહકારી મંડળીઓના હાથમાં હોયે. આમાં કઈ રીત અપનાવવી, કઈ 
પધ્ધતિ પસંદ કરવી એ બવહારિક અનુભવથી નક્કી કરવામાં આવે, માત્ર 
સૈધ્ધાંતિક કલ્પનાથી નહીં. 

“ઉત્પાદનનાં બધાં સાધનોનું રાષ્ટ્રીયકરણ, એટલે સમાજવાદ, એવું 
સમીકરણ બે રીતે ખામી ભરેલું છે. પ્રથમ તો એ કારણ કે, જે સમાજમાં 
સ્વાતંત્ધ, સમાનતા અને બંધુત્વ અથવા બિરાદરી જેવાં લોકશાહી મૂલ્યો લોકોમાં 
પૂરતા પ્રમાણમાં સ્થાપિત થયાં ન હોય, ત્યાં ઉઘોગોના રાષ્ટ્રીયકરણથી આર્થિક 
સ્વાતંત્ર કે આર્થિક સમાનતા લોકોમાં આવશે, એવું માની શકાય નર્હી. રાષ્ટ્રીયકરણ, 
એટલે સમાજવાદ એવું સમીકરણ એક બીજા કારણથી પણ ખોટું છે. આર્થિક 
સ્વાતંત્ય અને સમાનતાના ધ્યેયને હાંસલ કરવાનું રાષ્ટ્રીયકરણ એ કંઈ અનુકૂળ કે 
યોગ્ય સાધન નથી, ભલેને પછી લોકો આ મૂલ્યોમાં માનતા હોય! 

સદ્નસીબે, લોકશાહી અને સમાજવાદ એ શબ્દો, માત્ર અમુક રાજકીય 
અને આર્થિક સંસ્યાઓ કે પ્રથાઓ માટે જ નથી વપરાતા, પણ અમુક પ્રકારની 
મૂલ્યપ્રથા માટે પણ વપરાય છે. દાખલા તરીકે, ક્યારેક અમુક માણસ 
“લોકશાહીમાં માનનારો'' (“'ડેમોકેટિક'') છે એમ કહીએ છીએ, ત્યારે આપણો 
અર્થ એ હોય છે કે અમુક માણસ લોકશાહી મૂલ્યો અનુસાર વર્તે છે. એ જ રીતે, 
“લોકશાહી મૂલ્યોને પ્રાધાન્ય હોય એવા પ્રકારની જીવનપધ્ધતિ એમ સૂચવવા 
માંગીએ છીએ. 

સમાજવાદની બાબતમાં પણ કેટલાંક મૂલ્યોના સંદર્ભમાં સમાજ્વાદની 
વ્યાખ્યા આપવાનું વલણ પ્રવર્તે છે. યુરોપમાં ઘાણા સમાજવાદી પક્ષો એવા 
તારણ પર આવ્યા છે કે ઉત્પાદનનાં બધાં સાધનોનું રાષ્ટ્રીયકરણ એ એમનું ધ્યેય 
નથી. કેટલાક ઉદ્યોગોનું રાષ્ટ્રીયકરણ થાય અને કેટલાક ઉદ્યોગો સામાજિક અંકુશોને 
આધીન હોય, એવું તેઓ વિશેષ પસંદ કરશે. લિસ્ટ યુનિયન ઓફ 
ચંટબ્રિટન દ્વારા પ્રકાશિત કરવામાં આવેલ ““ટૅવેન્ટીએય સેન્ચુરી 
સોશિયાલિઝ''નામનાં ગ્રંથમાં લેખકોએ સમાજવાદની વ્યાખ્યા “આર્થિક 
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શ્યવહારોમાં સમાનતા, સ્વાતંત્ય અને આર્થિક બિરાદરીની ભાવના' એવાં પાયાનાં 
મૂલ્યોના સંદર્ભમાં આપી છે. સમાજવાદના સાર તત્ત્વ તરીકે મૂલ્યો પર ભાર 
મૂકાવાની બાબત આપણાને સી. એ. આર. કોસલેન્ડના પુસ્તક “ધ ફ્યુચર ઓફ 
સોશિયાલિઝમ'માં પણ જોવા મળે છે. સમાનતા, સ્વતંત્રતા અને બિરાદરીએ 
સમાજવાદનાં પાયાનાં મૂલ્યો છે, એમ આં લેખકો જણાવે છે. આ « મૂલ્યો- 
સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને બંધુત્વ એ રાજકીય લોકશાહીનાં પણ પાયાનાં મૂલ્યો 
છે, અગાઉ જોયું તેમ, આમ હોવાનું કારણ એ છે કે આ મૂલ્યો મનુષ્યના 
સામાજિક જીવનનાં અંગભૂત છે, એ વિના સામા૦ક જીવન ટકવું શક્ય નથી. 

હવે પછીના ત્રણ પ્રકરણોમાં રેડિકલ હ્રુમેનિસ્ટ મૂલ્યોનાં અનુકૂળ માધ્યમો 
તરીકે રાજકીય, આર્થિક અને સામાર૪ક સંસ્થાઓની ચર્ચા કરીશું. 


પ પ? 


૧૨૨ રૂરિકલ હ્રુમેનિઝમ 
તેર 
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સમસ્યા 

ચજ્ય એ સમાજનું રાજકીય સંગઠન છે. રાજ્યનાં કરવા યોગ્ય કાયોમાં 
આંતરિક શાંતિની જાળવણી અને બાહ્ય આક્રમણ સામે રક્ષણ, માત્ર એ બેનો 
જ સમાવેશ ષાય છે, એવું નથી. પણ ન્યાયવિતરાણ અને સ્યાપન તથા «યાં 
જરૂરી હોય ત્યાં લોકો માટે અનિવાર્ય સેવાઓ અને સવલતોની જોગવાઈ કરવી 
એનો સમાવેશ થાય છે. રાજ્યનું કામ જ કાયમી સ્વરૂપનું હોવાથી, તે હમાણાં 
કે ભવિષ્માં, કોઈ કાળે તે કરમાઈ «શે અને નામશેષ ષઈ «/શે એમ માનવું એ 
અવાસ્તવિક છે. 

હકીક્તમાં, આજની મુખ્ય રાન્‍/કીય સમસ્યા * એ છે કે રાન્ત્યનાં કાર્યો 
અને સત્તામાં દિનપ્રતિદિન વધારો થતો જાય છે. “આંતરિક શાંતિ જાળવવી અને 
બાહ્ય આક્રમણ સામે રક્ષણ કરવું, એ જેનાં કાર્યો છે, એવું સંગઠન એટલે 
રાજય, રાજ્યનો આવો ઉદારમતવાદી ખ્યાલ આજે બહુ ટકે તેવો રહ્યો નથી. 
આધુનિકશાન્તે લોકની શિક્ષાણ, આરોગ, રહેઠાણ જેવી જરૂરિયાતો તરફ ધ્યાન 
આપવું પડે છે. આર્થિક ન્યાય તેમજ તંદુરસ્ત આર્થિક વિકાસ માટે પણ રાન્તૅ 
પ્રબંધો કરવા પડે છે. તેણે ચલણ, બેંકિંગ અને આંતરરાષ્ટ્રીય વેપારનું પણ 
નિયમન કરવું પડે છે. “જે ઓછામાં ઓછુ શાસન કરે તે ઉત્તમ સરકાર ક્હેવાય', 
એ જૂના સિધ્ધાંતમાં સત્યાંશ છે ખરો, કારણ કે જાહેર હિતમાં હોય એનાં કરતાં 
પણ પોતાનું કાર્યક્ષેત્ર વધારતા જવાનું વલણ આધુનિક રાન ધરાવે છે. આજના 
ચશ્ને, અગાઉ જે કાર્યો કરવા યોગ્ય મનાતાં હતાં, એનાં કરતાં વધારે કાર્યો કરવાં 
પડે છે, એ હકીકતનો આપણે ઈન્કાર કરી શકીએ નહી. 

જવાબદારી અને સત્તા બત્રે સાથે સાથે જવાં ઘટૅ. રાન્યની 
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«૮વાબદારીઓમાં વધારો થવાની સાથે તેની સત્તામાં પણ તદ્નુરૂપ વધારો થયો 
છે. આધુનિક રાજ્ય ઝડપથી હૉબ્સે કલ્પેલ “લેવિયાથન' બની રહ્યું છે. 

આધુનિક રન્ટમાં સત્તાના થયેલ પ્રચંડ કેન્દ્રીકરાગને કારણે એક કારકિર્દી 
તરીકે રાજકારણના ભભક અને આકર્ષણ વધ્યાં છે. એક સફળ ઉદ્યોગપતિ કરતાં 
એક સફળ રાજકારણી વધુ સત્તા અને સામાજિક પ્રતિષ્ઠા ધરાવે છે. રાજકીય: 
સત્તાની લોલુપતાને કારાણે રાજકીય વ્યવહારનું સત્તા માટેની સિધ્ધાંતવિહોણી 
સાઠમારીમાં અધ:પતન થયું છે. 

આજની સૌથી મહત્વની રાજકીય સમસ્યા, રાજસ રૂપી સર્વસત્તાધીશ 
બનેલ 'લેવિયાષન'ને લોકોના અસરકારક અંકુશ હેઠળ કેવી રીતે લાવવું, એ છે. 
અગાઉ, પ્રષમ વિશ્વ યુધ્ધના અંત સુધી આર્થિક સત્તાનું રાજકારણીઓની સત્તા 
પર આધિપત્ય હતું. રાજકીય અને આર્થિક સ્વતંત્રતા સિધ્ધ કરવાના માર્ગમાં, 
મૂડીવાદ, ત્યારે સૌથી મોટો અવરોધ ગણાતો હતો, પણ, ત્યારપછી, સત્તાનું 
સમીંકરાણ સફળ રાજકારણીઓની તરફેણમાં, ધીરે ધીરે, નમતું ગયું છે. આર્થિક 
સ્થાપિત હિતો હજુ એક એવું પરિબળ છે, જેનો સામનો કરવો પડે, પણ 
રાજકીય અને આર્ધિક લોકશાહીને એથી ય વધુ ગંભીર ખતરો તો રાજકીય 
સ્થાપિત હિતોની આપખુદ્સાહી ગતિવિધિઓ તરફથી છે. મૂડીવાદ કરતાં પણ 
આવો આપખુદ સત્તાધિકારવાદ રાજકીય અને આર્થિક બન્ને પ્રકારનાં સ્વાતંત્રય 
માટે વધુ મોટો અને ગંભીર ખતરો છે. 


સંસદીય લોકશાહીની અપયપ્રિતા 


આપખુદ સત્તાધિકારવાદના આ વધતા જતા ખતરાનો સામનો કરવાનું 
સંસદીય લોકશાહીના ગજા બહારનું છે. કારણ કે, સંસદીય લોકશાહી “લોકોના 
શાસન' અને 'લોકો દ્વારા ચાલતા શાસન'ની બાંયધરી આપતી નથી. તેમાં 
સમયાંતરે યોજાતી ચૂંટણીઓની જોગવાઈ કરવામાં આવી હોય છે, અને આ 
ચૂંટણીઓ થકી લોકો પોતાની ધારી લીધેલ સત્તા પ્રતિનિધિઓને સુપ્રત કરે છે. 

સંસદીય લોકશાહીમાં જે દ્વિસે લોકો પોતે પોતાના મત આપે છે અને 
પોતાના પ્રતિનિધિઓને ચૂંટે છે, એ ચૂંટણીના દિવસે, ચાર વર્ષ કે પાંચ વર્ષે, એક 
દ્વિસ માટે સાર્વભૌમ હોય છે. 





જ રેડિકલ હ્રમેનિઝમ 





બે ચૂંટાગીઓ વચ્ચેના સમયગાળામાં લોકો નિ:સહાય પ્રેક્ષકો જેવા બની 
રહે છે. પોતે ચૂંટી કાઢેલા પ્રતિનિધિઓની બહુમતી થકી સ્થપાયેલી સરકાર પર 
તેમનો ઘણો ઓછો કાબુ હોય છે. તેમનું એક માત્ર રાજકીય કાર્ય તેમના 
શાસકોની ચૂંટણી કરવાનું છે. એને આપાણે “ચૂંટાયેલી રાજાશાહી' એવું પણ 
નામ આપી શકીએ. 

જેટલા પ્રમાણમાં સત્તા લોકોમાં વિસ્તીર્ણ થયેલી હોય એટલા પ્રમાણમાં 
લોકશાહી સિધ્ધ થઈ શકે. સત્તાનું કેન્દ્રીકરગ એ લોકશાહીનો નિષેધ છે. સંસદીય 
લોકશાહીમાં સત્તા શાસકટોળકીના હાથમાં કેન્દ્રીત રહે છે. 

સાચું લોકશાવી રાજય, સમાજ જેટલું વિસ્તીર્ણ, એની સાથે તાલ મિલાવી 
શકે એટલું વિસ્તૃત હોવું જોઈએ. મુઠ્ઠીભર લોકોનું બનેલ રા*ય એ લોકશાહી 
રાજ્ય કહેવાય નહીં. સંસદીય લોકશાહીમાં, અલબત્ત, એ બધી બક્તિઓનો 
સમાવેશ થાય છે, જેઓ કારોબારી, ધારાકીય અને ન્યાયવિષયક કાયો કરતી 
હોય, પણ બાકીના મોટા ભાગના લોકો રાન્યતંત્રના ભાગ હોતા નથી. તેઓ 
તો રાજ્મની પ્રજા અથવા શાસિત હોય છે; અલબત્ત, ચૂંટણીના દિવસના 
અપવાદ સિવાય. 

એ સાચું છે કે સંસદીય લોકશાહીને નિર્ભેળ સરમુખત્યારશાહી સાથે એકરૂપ, 
ન માની લેવી જોઈએ. ૬? ચાર વર્ષે કે પાંચ વર્ષે શાસકોને ફરીથી ચૂંટાઈ આવવા 
માટે લોકો સમક્ષ જવું પડે છે, એ હકીકત એમના પર અમુક પ્રકારનો અંકુશ 
તો મૂક છે. સત્તાનો મનફાવે, મનસ્વી ઉપયોગ કરતા તેમના પર મોડું નિયંત્રણ 
આવે છે. બે ચૂંટણીઓ વચ્ચેના સમયગાળા દરમિયાન લોકો નાગરિક સ્વાતંત્રય 
ભોગવી શકે છે, એ પણ એક મહત્વનો મુદો છે, એનો આપણે ઈનકાર કરી 
શકીએ નહીં. અખબારો, અને જુદા જુદા મંચો પરથી સરકારની નીતિઓ અને 
તૈની કામગીરી વિષેના પ્રતિભાવો ભક્ત કરવાની તક એનાથી લોકોને મળે છે. 
નિષ્પન્ન ન્યાયતંત્ર અને મુક્ત અખબારો લોકોની નાગરિક સ્વતંત્રતાઓના રક્ષકો 
તરીકે ભૂમિકા ભજવે છે. સંસદીય લોકશાહીમાં મનસ્વી સત્તાને રોકવાની કે 
મર્યાદ્તિ કરવાની ભૂમિકા વિચોધ પક્ષો પણ ભજવે છે. જાગૃત, મજબૂત વિરોધ 
પક્ષોનું અસ્તિત્વ એ સંસદીય લોકશાહી માટૅ મહત્વનું પરિબળ છે. આષી, 
સત્તાધિકારવાદી રાજ્યથી સંસદીય લોકશાવીં બહુ બિત્ર નથી, એમ કહેવું એ 
બરાબર નથી. 


શજકીય સંગઠન : સંગઠિત લોકશાહી સમસ્યા જપ 


સરમુખત્યારશાહી કરતાં સંસદીય લોકશાહીને જુદી પાડતા આ તફાવતો 
છતાં આપણે એટલું તો સ્વીકારવું પડશે કે તેનું લોકશાહી 'વિષયવસ્તુ' અને તેનું. 
*ટકાઉપણું' બત્રે ઘણાં સીમિત છે. ન્યાં સ્વતંત્રતા માટેનો પ્રેમ લોકોની ચેતનામાં 
ઊંડે સુધી હમૂળ થયેલો ન હોય ત્યાં સંસદીય લોકશાહીમાંની શાસક્ટોળકી નિશ્ચિત 
સમયે થતી ચૂંટણીઓ ફગાવી દઈ શકે છે; નાગરિક સ્વાતંત્યોનો નાશ કરી શકે 
છે; ન્યાયતંત્રની સ્વતંત્રતાને નાબૂદ કરી શકે છે, અને વિરોધપક્ષો પર પ્રતિબંધ 
લાદી શકે છે. પ્રાતિનિધિક સરકારના સ્વરૂપ હેઠળ લોકશાહી આંશિક, નબળી 
અને અસ્થિર રહે છે. સાચી લોકશાહી તો એને કહેવાય, જ્યાં લોકો રાન્મનાં 
કાર્યો પર સતત અને અસરકારક કાબુ ધરાવતા હોય. આવા રાજમાં સત્તાનું શક્ય 
હોય એટલું વિસ્તૃતીકરાણ થયેલું હશે, અને રાજ્ય સમાજ જેટલું વિસ્તીર્ણ હશે, 
સમાજ જેટલું એ સાંગોપાંગ હશે. 


સંગઠિત લોકશાહી 


પ્રાચીન ગ્રીસનાં નગર રાન્સોમાં જે પ્રકારની પ્રત્યક્ષ લોકશાહી પ્રવર્તતી 
દરતી, તેવા પ્રકારની લોકશાહી તરફ પાછા વળીને આપણે સંસદીય લોકશાહીની 
ખામીઓ દૂર કરી શકીએ એવું નથી. આધુનિક રાજયો ગ્રીક નગરરાન્સો જેવાં 
વસતી અને કદમાં નાનાં રહ્યાં નથી. આધુનિક રાજ્યો વિશાળ વસતી અને કદ 
ધરાવતાં બન્યાં છે. સાર્વભૌમ સત્તાનો ઉપયોગ કરવા માટે આધુનિક રાજ્યોના 
લોકો એક સ્થળે ભેગા થઈ શકે એ આજે શક્ય રહ્યું નથી. ઉપરાંત, નગરરાન્યોની 
પ્રત્યક્ષ લોકશાહી ખુદ પામી ભરેલી હતી; કારણ કે નગરવાસીઓ અસંગઠિત 
ટોળા જેવા હતા. આવા અસંગઠિત લોકોનું શાસન એ ટોળાશાહી બની જાય, 
લોકશાહી નહીં. આવી એક બીજાથી વિખૂટી, અસંગઠિત વ્યક્તિઓ રાજકીય 
સત્તાનો અસરકારક રીતે ઉપયોગ કરી શકે ન! મ આધુનિક રાજ્યમાં ગ્રીક 
નગરરાન્યોમાં પ્રત્યક્ષ લોકશાહીનું જે સ્વરૂપ હતું, એવું સ્વરૂપ લોકશાહી ધારાઝ 
કરી શકે તેમ લાગતું નથી. 

શન્યમાં લોકો પોતાનામાં સ્થાપિત સાર્વભૌમ સત્તાનો ઉપયોગ કરી શકે 
એ સારુ તેઓ નાનાં સ્થાનિક ગણતંત્રો અથવા લોકસમિતિઓમાં સંગઠિત હોવા 
જોઈએ. આવી લોકસમિતિઓ રાજ્યનો પાયો બનવી જોઈએ. આવાં સ્થાનિક 
લોકતંત્ર અથવા લોકસમિતિઓના પિરામિડ જેવા માળખા પર રાન્ય પ્રતિષ્િત 





ક રૂણિકલ ક્રુમેનિઝમ 


થયેલું હોવું જોઈએ. આવી લોકસમિતિની ચૂંટણી દર વર્ષે ગામડાંઓમાં 
શહેરના વોડોમાં યતી હોય અને દરેક સભ્ય મી ૧૦૦ જેટલા ક 
નાગરિકોનું પ્રતિનિધિત્વ કરતો હોય. પ્રાથમિક લોકસમિતિઓના સભ્યો દ્વારા 
ચૂંટાતી વધુ મોટી લોકસમિતિઓ જુદા જુદા સ્તરે અસ્તિત્વ ધરાવતી હોય. 
રાજકીય કાયૉનું વિકેન્દ્રીકરણ કરવામાં આવે અને પિરામિડના નિમ્નસ્તરોએ 
શક્ય એટલા પ્રમાણમાં એ કાર્યો લઈ જવામાં આવે. સ્થાનિક સ્વશાસનનાં 
અંગો તરીકે આ લોકસમિતિઓ કામ કરે, એ ઉપરાંત રાન્યના ભવહારો પર એ 
સતત ચોપ રાખવાનું પણ કાર્ય કરતી રહે. સ્થાનિક સ્વશાસિત સરકાર તરીકે 
એનાં કાયોમાં જાહેર આરોગ્ય અને જનસુખાકારી, પ્રાથમિક અને માધ્યમિક 
શિક્ષણ, મકાનો અને જાહેર રસ્તા, ઉઘાનોની જાળવણી, ઉત્પાદકો અને 
ઉપભોકતાઓની સવકારી મંડળીઓને પ્રોત્સાહન, સ્થાનિક પોલીસતંત્રનો 
વહીવટ, અને નાના કેસોમાં કાયદાપાલન અને ન્યાય તોલન, વગેરેનો સમાવેશ 
કરી શકાય. આ સ્થાનિક કાર્ય કરવા ઉપરાંત લોકસમિતિઓને ધારાસભાની 
ચૂંટણીઓમાં ઉમેદવારોની ભલામણ કરવાની સત્તા હોવી જોઈએ; સૂચિત કાયદાના 
ચુણદોયો તપાસવાનું કામ એ કરે; નવા કાયદાઓ ઘડવાની બાબતમાં તે પવેલ 
કરે; ધારાસભાઓમાંથી પ્રતિનિધિઓને પરત બોલાવવાની સત્તા પણ એમને 
હોય; અત્યંત મહત્વના મુદ્દાઓ બાબતે તેઓ લોકમત રિફરન્ડમ) માંગી શકે; 
અને બધા મહત્વના વિષયો પર લોકોની ઈચ્છાનું પ્રતિબિંબ પાડતી સંસ્થાઓ 
તરીકે ભૂમિકા પણ ભજ્તવે. રાષ્ટ્રીય યોજનાના સામાન્ય માળખામાં રહીને સ્થાનિક 
આર્થિક યોજના ઘડવાની સત્તા તથા તેનો અમલ બરાબર થાય તે માટે દેખરેખ 
રાખવાની સત્તા પણ તેમને હોય.૧ 

આવી લોકસમિતિઓ લોકસભાનાં અંગો તરીકે તો કામ કરશે, પણ વિશેષ 
તો, લોકોના રાજકીય શિક્ષણ માટેની શાળાઓ તરીકે પણ કામ કરશે, એ મુદ્દ 
પર ખાસ ભાર મૂકવો જોઈએ. લોકસમિતિઓમાં સત્તાનું અવતરાગનો અર્થ 
લોકોમાં જવાબદારીની ભાવનાનું પણ અવતરણ એવો થાય. અનુભવે શીખતા 
શીખતા, લોકસમિતિઓ એમની બલુમુખી જત્વાબદરીઓ પાણ અધા કરતી થશે. 


૧. આવી (સંગકિત લોકશાહીનું નક્કર ચિત્ર એમ. એન. રોયે તેમના “ 
કોન્સ્ટીટ્યુશન ઓફ ફ્રી ઈન્ડિયા' (પ્રકાશિત, ૧૯૪૪)માં રજૂ ક્યું કે 
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સંત્રદિત લોકશાહીના ખ્યાલમાં બે સિધ્ધાંતો રહેલા છે. એક તો એ કે લોકો 
જૌ પોતામાં સ્થાપિત સાર્વભૌમ સત્તાનો ઉપયોગ કરવાના હોય તો, રાજકીય 
અને આર્થિક સતાનું છેક મૂળગામી વિકેન્દ્રીકરણ થવું જોઈએ. આ વેતુ સિધ્ધ 
કરવા માટે, શક્ય હોય એટલા વધુ પ્રમાણમાં, કાર્યો કેન્દ્ર પાસેથી ઘટક રાજ્યોમાં, 
ઘટક રાજનો પાસેથી જિતબ્રા સમિતિઓમાં, જિબ્રા સમિતિઓ પાસેથી મંડલ 
સમિતિઓમાં અને મંડલ સમિતિઓ પાસેથી ગામડાં અને શહેરી વોડૉની 
લોકસમિતિઓમાં તબદીલ ષવાં જોઈએ, દેશના બંધારણમાં આવા પિરામિડ 
આકારના માળખાની જોગવાઈ કરવામાં આવેલી હોવી જોઈએ અને તેના દરેક 
સ્તરે આવી સમિતિઓની સત્તાઓ અને કાયૉની સ્પષ્ટ ભાખ્યા તેમાં કરવામાં 
આવેલી હોવી જોઈએ. 
બીજો # જઘ્ જુદ સ્તરો જેવા કૈ, મંડલ, જિબ્રા, ધટક રાન્યોની 
ધાચસભાઓ અને કેન્દ્રીય પાર્લામેન્ટ વગેરેના પ્રતિનિધિઓને લગતો છે. આ 
બધા સ્તરોએ ચૂંટાતા પ્રતિનિધિઓ, તેમના મતદારોને જવાબદાર હોવા જોઈએ 
અને મતદારોને પોતે ચૂંટી કાઢેલા પ્રતિનિધિઓને પાછા બોલાવવાનો હક્ક હોવો 
જોઈએ. નીચે દ્શાવિલી પધ્ધતિ અનુસાર આ સિધ્ધ કરી શકાય: 
આપણે અગાઉ જોઈ ગયા છીએ કે ધારાસભાકીય ચૂંટણીઓ સાર્‌ 
પ્રતિનિધિઓની ભલામણ કરનો હક્ક લોકસમિતિઓને હોવો જોઈએ. ધારો કૈ 
ચજ્યની ધારાસભાના એક મતવિભાગ હેઠળ ૧૫૦ જેટલી લોકસમિતિઓ 
આવેલી છે. લોકસમિતિના એક સભ્યને એ મતવિભાગની લોકસમિતિનો સભ્ય 
બનવા માટે આમંત્રિત કરવામાં આવે. મતવિભાગની આ સમિતિ, સર્વાનુમતીથી 
અથવા બહુમતીથી, ધારાસભાકીય ચૂંટણી માટે લોકોના ઉમેદવારની પસંદગી 
કરશે, અને એને નોમિનેટ કરશે. આ રીતે પસંદ અને નોમિનેટ થયેલ ઉમેદવાર 
એ મતવિભાગની સમિતિને પોતે જવાબદાર રહેશે, અને જો એ તેને પાછો 
બોલાવે તો પાછો આવશે, એમ જાહેરમાં કબુલાત કરશે. ત્યાર બાદ, એ સમિતિ 
પોતાના ઉમેદવારની ચૂંટાગીની કામગીરી સંભાળી લેશે, અને તેની સફળતા માટે 
પૂરેપૂરી કોશિશ કરશે. ત્યાર પછી, કમિટી સમયાંતરે મળતી રહેશે અને લોકોના 
પ્રશ્રો તથા જરૂરિયાતો વિષે ચૂંટાયેલ-પ્રતિનિધિ સાથે સતત ચર્ચાવિચારાગા કરતી 
રહેશે. આવા લોકઉમેદવારો બહુમતી સંખ્યામાં સામાન્ય ચૂંટણીમાં ચૂંટાઈ આવે 
તો રાજ્યમાં સાચી લોકશાહીની સ્થાપના થાય. સંસદના સભ્યોની ચૂંટાગી માટે 








૧૬૮ રયિકલ લ્રુમેનિઝમ 


પણ આવી જ પધ્ધતિ અખત્યાર કરી શકાય. ન્ઝિલ્રા અને મંડલ સમિતિઓના 
સભ્યોને લાગેવળગે છે ત્યાં સુધી એમની ચૂંટાગી પરોક્ષ પધ્ધતિએ કરી શકાય. 
જિક્ધા સમિતિઓની ચૂંટણી મંડલ સમિતિઓ દ્વારા, અને મંડલ સમિતિઓના 
સભ્યોની ચૂંટણી પ્રાથમિક લોકસમિતિઓ દ્વારા યોજવામાં આવે, એવું નકકી કરી 
શકાય. 

એવું ઘણી વાર કહેવામાં આવે છે કે સત્તાનું વિકેન્દ્રીકરણ એટલે નબળું. 
શન્ય. એવો દાવો કરવામાં આવે છે કે રાજ્યને મજબૂત બનાવવું હોય તો 
સત્તાનું કેન્દ્રીકરણ થવું જોઈએ. ખરેખર તો, વિકેન્દ્રીત રાજ્ય એ વધુ મજબૂત 
કહેવાય કારણ કે સમગ્ર લોકોનો તેને સક્રિય ટેકો મળેલો છે. ન્તારે કેન્દ્રિત 
શન્યને પોતાના રક્ષણ માટે સંરક્ષણ દળો પર આધાર રાખવો પડે છે. વિકેન્દ્રીત 
ર્યા તો ઊલ્ટું વધારે મજબૂત ગણાય, કારણ કે સશસ્ત્ર દળો ઉપરાંત તેને 
સમચશ્ચ લોકોની શક્તિનું પીઠબળ મળેલું છે. 


સાંસ્કૃતિક પૂર્વશરત 


પાણ આપણે તરત «/ ઉમેરવું જોઈએ કૅ ઉપર કહ્યા મુજબની સંગઠિત 
લોકશાહી અસ્તિત્વમાં આવે એ પહેલાં, સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને બિરાદરીનાં 
લોકશાહી મૂલ્યો સારા એવા પ્રમાણમાં લોકોમાં પ્રસરી ગયેલાં હોવાં જોઈએ. 
અગાઉ આપાણે જોઈ ગયા કે કોઈ પાગ સામાજિક સંસ્થા ત્યારે «/ પોતાનો હેતુ 
સિધ્ધ કરી શકે, જ્યારે લોકોમાં એને પોષક અથવા આનુષંગિક મૂલ્યો પૂરતા 
પ્રમાણમાં પ્રસરેલાં હોય. મૂલ્યોનાં ખાતર-પાણી વિના કોઈ પણ સંસ્થાનો છોડ 
સમાજમાં પાંગરી શક્તો નથી. આ વિધાન બીજી બધી સંસ્થાઓની જેમ 
મઠિત લોકશાહીની સંસ્થાને પણ લાગુ પડે છે. આ લોકશાહી- મૂલ્યો વિના 
સંગઠિત લોકશાહી અસ્તિત્વમાં આવી શકે નહીં, અને છતાં ધારો કે લોકો પર 
તૈને સ્થાપિત કરવામાં આવી, તો પાણ તે ઉપયોગી હેતુ પાર પાડી શકશે નહીં. 
આ સાંસ્કૃતિક પૂર્વ શરત વિના, લોકસમિતિઓ લોકસત્તાનાં અંગો તરીકે કામ 
કરી શકે નીં. 

આથી, સંગઠિત લોકશાહીનો આરંભ કરતાં પહેલાં, જેને આપાણે “વીસમી 
સદીની પુન:જાગૃતિ' કહીં શકીએ એવી રેનેસાંસની ચળવળ શરૂ કરવી જોઈએ. 
આવી ચળવળ સ્વતંત્રતા, બુધ્ધિનિક્ઠાવાદ અને સેક્યુલર નીતિમત્તા માટેની 











ક 
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માનવવાદી ચળવળ હોય, એ કહેવાની ભાગ્યે જ જરૂર રહે છે. આપણે આગળ 
જોઈ ગયા છીએ તેમ માનવવાદ સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને બિરાદરી જેવાં 
લોકશાહી મૂલ્યોનો દાર્શનિક પાયો પૂરો પાડે છે. 

સામાન્ય રીતે, લોકોનું હાલનું વલણ મુદ્ટીભર રા#/કારાણીઓને હવાલે 
રાજકારામ સોપી દઈને અળગા થઈ જવાનું છે. અને એમાં હાલની શોષણપ્રધાન 
આર્થિક પ્રથાનો ભોગ બનેલાઓનો પાણ સામાવેશ થઈ જાય છે. રાજકારણ એ 
મુ્ટીભર રાજકારણીઓને હવાલે કરી દેવાની પ્રવૃત્તિ નથી. જ્યાં સુધી સામાન્ય 
લોકોની રાજકારાગ પ્રત્યેની એવી ઉપેક્ષા ચાલુ રહેશે, ત્યાં સુધી લોકશાહી ઢબે. 
ચાલશે એવી ધારણાથી રચવામાં આવલી બધી સંસ્થાઓ વાસ્તવમાં 
બિનલોકશાહી બની જશે; કારાણ કે આ બધી સંસ્થાઓ પર સીધી યા આડકતરી 
રીતે આર્થિક અને રાજકીય સ્થાપિત હિતોનું «/ વર્ચસ્વ સ્થપાયેલું રહેશે. સંસ્થાઓ 
સાચા અર્થમાં લોકશાહી ત્યારે જ બનશે, «તારે લોકો, જેમનો ઘણો મોટો ભાગ 
વંચિત અને શોષિત બહુમતીનો બનેલો છે, એમ વિચારતા થશે કે તેમાગે પોતાના 
ભાવિનો નિર્ણય ખુદ કરવાનો છે, અને એ. માટે તેમણે પોતાના સર્વભીમ 
હક્કનો ઉપયોગ કરવાનો છે. 

આપણા આ નિરીક્ષણને ભારતના અનુભવનું સમર્થન મળે છે. 
ગ્રામપંચાયતો દેશના ઘાગાં બધા ભાગોમાં સ્થાપવામાં આવી છે, પુખ્ત 
વયમતાધિકારને ધોરાણે તેમની ચૂંટાણી કરવામાં આવે છે, પાણ મોટાભાગની આ 
પંચાયતો રાજકીય તેમજ આર્થિક સ્થાનિક સ્થાપિત હિતોની એજન્સીઓ તરીકે 
કામ કરે છે. ગ્રામ પંચાયતોના સંચાલનમાં સામાન્ય -લૉકોનો જાણે કોઈ ફાળો 
નથી. લોકો જાણે કે ચિત્રમાં #7 આવતા નથી. સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને 
બિરાદરીનાં મૂલ્યોનો જે ગામલોકોમાં પ્રચાર કરવામાં આવે, અને એના પરિણામે 
એમને એવી પ્રતીતિ થાય કે તેઓ ખુદ પોતાના ભાવિના નિર્માતા છે, પોતાનું 
ભાવિ સુધારવું કે બગાડવું એ પોતાના હાથમાં છે, તો આ જ ગ્રામપંચાયતો 
લોક્સમિતિ તરીકે કામ કરી શકે. આ પરિપ્ર્યને ખ્યાલમાં રાખ્ખીને ગ્રામ પંચાયતોનાં 
કાર્યો અને જવાબદારીઓને વધારવાની માંગણી કરવી જોઈએ, જેથી તેઓ 
સંગઠિત લોકશાહીનો પાયો રચી શકે. 

સંગઠિત લોકશાહીની જે રૂપરેખા રજ્‌ કરવામાં આવી છે, તેના ગુણોનો 
વિચાર કરતી વખતે એક બીજી સાવચેતી રાખવી જોઈએ. સંગઠિત લોકશાહીને 





ઉ રેડિકલ હ્ુમેનિઝમ 


એક પ્રયોગાત્મક મૉડેલ તરીકે વિચાસ્વી જોઈએ તેને કોઈ અંતિમ “બલ્યુ પ્રિન્ટ” 
તરીકે ગણવી ન જોઈએ. “'લોકોનું શાસન અને લોકો દ્વારા શાસન'ની સ્થાપના 
કરવામાં એ કેટલા પ્રમાણમાં કાર્યસિધ્ધ પુરવાર થશે એનો નિર્ણય અનુભવ બાદ 
કરવો જોઈએ. આપણી ચર્ચામાં મહત્વનો મુદ્દે એ છે કે, દર ચાર વર્ષે કે પાંચ 
વર્ષે એકવાર લોકો પોતાના સાર્વભૌમ હક્કનો ઉપયોગ કરે છે, એને બદલે એવી 
પધ્ધતિ આપણે પ્રયોજવી જોઈએ, જેથી રોજબરોજના શાસનમાં લોકો પોતાના 
આ કક્કનો ઉપયોગ કરી શકે. સંગકિતિ લોકશાવીનું આ સૂચિત સ્વરૂપ જો આપણા 
પેતુને પૂરેપૂરો પાર પાડતું ન હોય તો અનુભવના સંદર્ભમાં આપણે એમાં «તૂરી 
સુધારા વધારા કરવા જોઈએ. 


પક્ષપ્રથાનું ભાવિ 


રૈડિકલ હ્યુમેનિઝમના રાજકીય તત્ત્વ્ઞાનના અત્યંત વિવાદાસ્પદ ક્ષેત્રમાં 
હવે આપણે પ્રવેશીએ છીએ. એ ક્ષેત્ર છે રાજકીય પક્ષોની ભૂમિકા વિષે. 
સંસદીય લોકશાહીમાં રાજકીય પક્નોની ભૂમિકા શી હોવી જોઈએ અને સંસદીય 
લોકશાહીમાંથી સંગઠિત લોકશાહી તરફની સંકાંતિમાં પક્નપ્રષાની પ્રસ્તુતતા શી 
હોઈ શકે? 

આ પ્રશ્રો વિષે રેડિકલ હ્યુમેનિસ્ટોનું યું કહેવાનું છે, એ સંક્ષેપમાં નીચે 
મુજબ બૃધદ રીતે ત્રણ ભાગોમાં રજૂ કરી શકાધ: (૧) સંસદીય લોકશાહી એક 
એવી શાસનપ્રથા છે, જેમાં સમયાંતરે મતી ચૂંટાગીઓ થકી પ્રાતિનિધિક સરકાર 
સત્તા પર આવે છે. આ પ્રથામાં રાજકીય પક્ષો કેટલાંક ઉપયોગી કાર્યો કરે છે. 
જેમ કે, મતઘ્યરોનાં વિવિધ હિતોનું પ્રતિબિંબ પાડવું, મતઘરોને રાજકીય સમૂહોમાં 
સગઠિત કરવા, સરકારને વધતે ઓછે અંશે સ્થિર આધાર પૂરો પાડવો. આમ 
છતાં, પક્ષપ્રષાની લોકસ્વીકૃતિમાં ધોવાણ થયું છે. પુખ્ત વય ધરાવતી સમગ્ર 
વસતીમાં મતાધિકારનું વિસ્તરણ થવાની અને મતદારસમૂહમાં વધેલી પરિપકવતા 
અને પરખશક્તિને કારાણે રાજકીય પક્યો વચ્ચે કાર્યક્રમલક્ષી તફાવતો ધૂંધના 
બન્યાછે, અને તેથી પક્ષપ્રથા તેની અગત્ય અને ઉપયોગિતા ગુમાવી રહી છે. 
(૨) સંસ્થાકીય લોકશાહીના હાલના તબકકામાં પક્ષપ્રથા જરૂરી છે, એ વાત 
સાચી, પાણ જતાં સત્તા લોકોમાં નિહિત હોય એવી સાચી લોકશાહીની ૬»્િએ 
વિચારીએ તો પક્ષપ્રથા ખરેખર હાનિકારક છે. સાચી લોકશાહી માટે પક્ષપ્રથા બે 
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રીતે હાનિકારક છે. એક તો એ કે, લોકશાહીમાં સત્તા શક્ય હોય એટલા વધુ 
લોકોમાં પ્રતિકિત હોવી જોઈએ, જ્યારે પક્ષપ્રથા મુઠ્ઠીભર લોકોમાં રાજકીય 
સત્તાનું કન્દ્રીકરાગ કરવાનું બિન-લોકશાહી કામ કરે છે. હાલની પક્ષપ્રયા હેઠળ 
સામાન્ય ચૂંટણી દ્વારા મતદારો સત્તાની જે સોંપણી કરે છે, તે મતદારોને સીધીરીતે 
જવાબદાર અથવા ઉત્તરદાયી એવા પ્રતિનિધિઓને પહોંચતી નથી, પણ એક યા 
બીજા રાજકીય પક્ષ દ્વારા ચૂંટગીમાં ઊભા રખાયેલ અને ચૂંટાઈ આવેલા 
ઉમેદવારોના હાષમાં તે પહોંચી જાય છે. આ રીતે થયેલ સત્તાસોપાગી, ત્યાર 
પછી ચૂંટણીમાં સફળ થયેલ રાજકીય પક્ષની નેતાગીરીમાં કેન્દ્રિત થાય છે. 
પરિણામે, ધારાસભા કરતાં કારોબારી વધારે શક્તિશાળી બને છે, અને એમાં 
સામાન્ય લોકોનું તો કોઈ સ્થાન જ હોતું નથી. પક્ષપ્રષાની બીજી ખામી એ છે 
કે, યેન કેન પ્રકાણ રાજકીય સત્તા પ્રામ કરવાની સાઠમારીમાં લોકશાહી સિધ્ધાંતોનું 
સ્થાન 'લોકર્રન/ક તકવાદ' ગ્રહણ કરે છે અને રાજકીય જ્યવહારમાંથી નીતિમત્તાનો 
છેદ ઊડી જય છે. આવું બધા દેશોમાં બને છે, પણ જે દેશોમાં મતદારસમૂહનો 
ઘણો મોટો હિસ્સો અશિક્ષિત અને વતેમોમાં ડૂબેલો હોય ત્યાં આવું વિશેષ જોવા 
મળે છે. 

(૩) જમાં રાજકીય સત્તા વિકેન્દ્રિત હોય અને લોકસમિતિઓના માળખા 
દ્વારા આત્મનિર્ભર અને વિવેકબુધ્ધિ ધરાવતા મતદારસમૂહ દ્વારા રાજકીય સત્તાનો 
ઉપયોગ થતો હોય એવી સંગઠિત લોકશાહીમાં, ચજકીય પક્ષોને કોઈ ઉપયોગી 
ભૂમિકા ભન્ત્વવાની રહેશે નહીં. મતદારોનું રાજકીય સમુદાયોમાં સંગઠિત કરવાનું. 
કાર્ય હાલ રાજકીય પક્ષો દ્વારા બિનકાર્યક્ષમરીતે હાથ ધરવામાં આવે છે, તે 
સંગઠિત લોકશાહીમાં લોકસમિતિઓ દ્વારા ખૂબ સારી રીતે, કાર્યક્ષમ રીતે 
બજાવવામાં આવશે. સંગઠિત લોકશાહીમાં લોકસમિતિઓ મતદારસમૂહના 
ચજકીય સંગઠનો તરીકે જ માત્ર કામ કરશે, એવું નથી; તેઓ ચૂંટાગીઓમાં 
ઉમેદવારો પાણ ઊભા કરશે, અને તેમને પોતાના પ્રતિનિધિઓને પાછા 
બોલાવવાની તેમજ લોકપૃચ્છામાં ભાગ લેવાની પણ સત્તાઓ વશે. કાયદા થકી 
રાજકીય પક્ષોને નાબૂદ કરવામાં તો નહીં આવે, કારાગ કે સંગઠિત લોકશાહીમાં 
રાજકીય પક્ષોને કોઈ ઉપયોગી ભૂમિકા ભજવવાની રહેશે નહીં, તેથી તેઓ ખપ 
વગરના અને જીર્ણ બની જશે. 


૧૨૨ રેરિકલ લ્રમેનિઝમ 
રાજકીય પક્ષોની ઘટતી જતી અગત્ય 


આપણે અગાઉ નોધ લીંધી છે કે સંસદીય લોકશાહીમાં ચાજકીય પક્ષો 
મતદારસમૂહમાં પ્રવર્તતા વિવિધ અને સં' આવતાં હિતોનું પ્રતિનિધિત્વ 
ભક્ત કરવાની ઉપયોગી ભૂમિકા ભજવે છે. આમ છતાં, એ સ્પષ્ટ છે કે મુક્ત 
સમાજમાં દરેક મુદ્દા વિષે મતવિબિત્રતા પ્રવર્તતી હોય છે, તેને વ્યક્ત કરવા માટે 
કંઈ રાજકીય પક્ષોની સ્થાપના કરવામાં આવતી નથી. આનું કારાગ એ છે કે એક 
મુદ્મા વિયે એક સરખો અભિપ્રાય ધરાવતી વ્યક્તિઓ બીજા મુદાઓ વિષે જુદો 
અભિપ્રાય ધરાવતા હોય એવું બને. એક મુદ્દ વિષે સહમત થનારા બીજ મુદ્દાઓ 
વિષે હંમેશા સહમત થાય એવું «હરી નથી. દાખલા તરીકે, સ્્રીઓને ગર્ભપાતનો 
હકક હોવો જોઈએ, એવું સ્વીકારનારા કયા સંજોગોમાં છૂટાછેડા લેવાની છૂટ 
કોવી જોઈએ, એ વિષે સહમત થતા ન પણ હોય. જો બે માણસો (અ) મુદ્દ 
વિષે સહમત થતા હોય તો તેઓ (બ) અને (ક) મુદાઓ વિષે પણ સહમત થતા 
હશે, અને તેઓ એક સ્થિર રાજકીય પક્ષની સ્થાપના કરી શકશે, એમ આપણે 
ધારી લઈ શકીએ નવી. ચોકકસ મુદાઓ પરત્વેના સરખા અભિપ્રાયોમાંથી રાન્‍્કીય 
લોબીઓ ઊભી માય, પણ રાન્/કીય પક્ષોની સ્થાપના ન થાય. સમાજમાં 
પ્રવર્તમાન પરસ્પર વિરોધી હિતોનું પ્રતિનિધિત્વ રાજકીય પક્ષો થકી પાય એ 
સારુ ઘણાબધા રાજકીય, આર્થિક અને સામાજિક મુદ્દાઓ પરત્વે ઠીક ઠીક મોટી 
સંખ્યામાં લોકો સરખા વિચાર અથવા વલણો ધરાવતાં હોવા જોઈએ. 

આમ હોવાથી, સામાન્ય રીતે, લોકોના ઘણા મોટા વિભાગોનાં આર્થિક 
હિતોનું પ્રતિનિધિત્વ કરવા માટે રાજકીય પક્ષોની રચના થતી હોય છે. સામાન્ય 
રીતે, આવાં આર્થિક વિતો આર્થિક વર્ગનાં હિતો હોય છે. ખાસ કરીને «તારે 
કાંતો શ્રમિકોનાં હિતો માટે, અથવા મૂડી ધરાવતા વર્ગનાં હિતો માટે રાજકીય 
પક્નોની રચના થાય ત્યારે આવું બનતું હોય છે. કયારેક ખેડૂતો અથવા ગરીબનાં 
વિતોનું પ્રતિબિંબ પાડવા સાટુ રાજકીય પક્ષોની રચના થતી હોય છે. એક «૮ 
સંપ્રદાય ધર્મમાં માનવાવાળા લોકોનાં હિતો માટે પણ રાજકીય પક્ષોની રચના 
મતી હોય છે. આમ, આર્થિક, ધાર્મિક અને પ્રાદેશિક હિતોના આધાર પર, 
સામાન્ય રીતે, રાજકીય પક્ષોની રચના થતી હોય છે. 

લોકશાહીના સુચારુ સંચાલન માટે ધર્મ અથવા સંપ્રદાય પર આધારિત 
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પક્ષોની રચનાની કોઈ જરૂર નથી. લોકશાહીમાં સાંપ્રદાયિક પક્ષોની તરફેણમાં 
ભાગ «/ કોઈ દલીલ થઈ શકે, કારણ કૅ બિનસાંપ્રદાયિક્તા (સેક્યુલરિઝમ) એ 

લાંકશાહીનો એક સ્વીકૃત સિધ્ધાંત છે. અને એ સિધ્ધાંત અનુસાર રાન્તે કોઈ 
ધર્મમાં દખલગીરી ન કરવી જોઈએ, તેમ રાજ્યના કામકાજમાં કોઈ ધર્મને પાણ 

દખ્યલગીરી કરવા દેવી ન જોઈએ. ધાર્મિક લઘુમતીના હક્કોનું રશ્નાગ કરવાની 

જ/રૂર અમુક કોઈ લોકશાહીમાં હોય એ બનવા જોગ છે. આવા હક્કોનું રક્ષણ 

કરવું એ માત્ર એ લધુમતી સમુદાયની જ નહીં, સમાજના બધા « પ્રગતિશીલ 

વિભાગોની ફરજ છે. પ્રબુધ્ધતાના વિકાસની સાથે ધર્મ પર આધારિત રાજકીય 

પદ્રો ધીરે ધીરે અદ્રય થવાના, એમાં શંકા નથી. 

પ્રાદેશિક હિતો પર આધારિત રાજકીય પક્ષોનું ભાવિ પણ મર્યાદિત છે, 
જમાં કોઈ પ્રદેશની વિશિષ્ટ સંસ્કૃતિ હોય ત્યાં એ એક ઉપ-રાષ્ટ્રીયતા બને છે, અને 
લોકશાવી રાસમાં એને મોટા પ્રમાણમાં સ્વાયત્તતા હોવી જોઈએ. «તારે પ્રાદેશિક 
સ્વાયત્તતા પ્રદાન કરવામાં આવે છે, ત્યારે પ્રાદેશિક પદ્ો માટે મમી ચાલુ 
રહેવાનું ઝાઝું કારણ રહેતું નથી.. ૫1/19 
લોકોના મોટા વિભાગોના વિરોધી આર્થિક' હિતો એ રાજકીય પક્ષોને વધુ 

સ્મિર આધાર પૂરો પાડે છે. વિરોધી આર્થિક હિતો એ ગ્રેટબ્રિટનમાં રૂઢિચુસ્ત 
અને મજૂર પક્નોનો પરંપરાગત આધાર રહ્યા છે. અને પથિમની બીજી 
લોકશાહીંઓમાં «માણેરી, ડાબેરી અને મધ્યમ પક્ષો એ આવાં હિતો પર 
આધારિત પક્ષો છે. આમ છતાં, પક્ષપ્રથાના આર્થિક આધારનું તાજેતરના 
સમયમાં ઉત્તરોત્તર ધોવાણ થવા લાગ્યું છે. ડાબેરી અને જમાણેરી એમ બત્રે 
પ્રકારના રાજકીય પક્ષોમાં વર્ગીય અને વિભાગીય હિતોથી ઉપર ઉટીને વધતે 
ઓછે અંશે એક સરખા કાર્યક્રમો અપનાવવાનું વલણ વધતું જાય છે. આનું એક 
કારણ દેશની સમગ્ર પુખ્ત વય ધરાવતી વસ્તીને મતાધિકાર છે. પુખ્ત વય 
મતાધિકારે દરેક રાજકીય પક્ષને પોતાના કાર્યક્રમો એવી રીતે અપનાવવાની ફરજ 
પાડી છે, કે જેથી તે મતદારસમૂહની બવુમતીને આકર્ષી શકે. આરંભે, જે હિતોને 
પ્રતિનિધિત કરવા માટે પક્ષ-રચવામાં આવ્યો હોય, એનાથી વધુ આગળ «ત્વાની 
જરૂર રાજકીય પક્ષો અનુભવવા લાગા છે. એનું બીજું કારાગ લોકોમાં શિક્ષણ 
અને સભાનતામાં થયેલ વધારો છે. એને કારણે કોઈ પાગ રાજકીય પક્ષને માટે 
સમગ્ર સમાજના ભોગે સાંકડા વિભાગીય હિતોને આગળ ધરી વાત કરવી વધુ 


















૫૨૪ રેડિક્લ લુમેનિઝમ 
મુશ્કેલ બન્યું છે. 

ઔદ્યોગિક રીતે આગળ વધેલા દેશોમાં સંખ્યાની દિએ તેમજ ત્રૂહાત્મક 
મહત્વની ૬ષ્ટિએ મધ્યમ વર્ગની અગત્યમાં વધારો થયો છે. બ્રિટનમાં રૂઢિચુસ્ત 
પક્ષ જો તે માત્ર મૂડીવાદી વર્ગને ૮ અપીલ કરે તો તેને સફળતા મળે નહીં. એ 
જ રીતે, મજૂર પક્ષ માત્ર શ્રમિકોનો ટૅકો પ્રામ કરવા પર «7 ભાર મૂકે તો 
સફળતાની આશા રાખી શકે નહીં. આથી, આ બત્રે રાજકીય પક્ષોના ઢંઢેરામાં 
એના એ જ અથવા લગભગ સરખા કવી શકાય એવા કાર્યક્રમો જોવા મળે છે. 
બ્રિટનમાં કલ્યાણ રાજ્યના વિવિધ મુદ્દાઓની વાત મજૂર પક્ષે કરેલી, પણ ત્યાર 
પછી સત્તા પર આવેલ રૂહિુસ્ત પશ્ને એમને અમલમાં મૂકેલો, આ પક્ષોના 
કાર્યક્રમોમાં ઘણીવાર એટલું તો સામ્ય હોય છે કે એક વાર એક રાજકીય પક્ને 
એવી ફરિયાદ કરેલી કે સામેના પદ્ય અમારો મુશ્ે ઉઠાવી લીધો છે. ડાબેરી અને 
જમણેરી પક્મોના ચૂંટણીલક્ષી મુદ્દાઓમાં વધતા સામ્યને લગતું આ વલણ બધા 
* પમિમીં દેશોમાં જેવા મળે છે, ર 

ત્રીજા વિશ્વના દેશોમાં «હાં પુખ્ત વય મતાધિકાર પર આધારિત લોકશાવીનું 
કોઈને કોઈ પ્રકારનું સ્વરૂપ અસ્તિત્વમાં છે, તે દેશોમાં તો આવું વિશેષ પ્રમાણમાં 
જોવા મળે છે. આ દેશોમાં મતદારોની વિશાળ બહુમત! ગરીબી રંખાની નોંચે, 
અથવા સહેજ/ ઉપર રહે છે. તેમનાં આર્થિક હિતો, એકંદરે જોતાં, લગભગ સરપ્ાં 
છે. આ વંચિત બહુમતીને અપીલ કરે એવા ગીલક્ષી મૃદ્યાઓ અપનાવવાનો 
પ્રયાસ બધા રાજકીય પક્ષો કરે, એ દેખીતું છે. તેથી, તેમના કાર્યક્રમોમાં ઠીક ઠીક 
પ્રમાણમાં સરખાપણું જેવા મળે છે. 

આમ, આપાણે કહી શકીએ કૈ મતદારોનાં વિરોધી હિતોનું પ્રતિનિધિત્વ 
ધરાવતાં સંગઠનો તરીકે રાજકીય પક્ષોની અગત્યનું ઉત્તરોત્તર પણ ધીરે ધીરે 
ધોવાણ થયું છે. 

આર્થિક ને બદલે મનોવૈજ્ઞાનિક કારણોસર જમાગેરી-ડાબેરી રાજકીય 
પક્ષોના અસ્તિત્વને વાજબી ઠેરવવાનો પ્રયાસ કેટલીકવાર કરવામાં આવે છે. 
એવું કહેવામાં આવે છે કે દરેક દેશમાં બે પ્રકારના લોકો રહેતા હોય છે: એક તો, 
એવા લોકો જ રૂઢિચુસ્ત માનસ ધરાવે છે, અને તેથી “જે છે'તે ટકાવી રાખવા 
ચાવે છે. અને બીજા એવા લોકો «ઓ ઉદ્દામવાદી માનસ ધરાવે છે અને તેઓ 
“જેશે થે'માં ફેરફાર કરવા ઈચ્છે છે. જો કે આવા મનોવૈજ્ઞાનિક તફાવતો મુખ્યત્વે 
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તો આર્થિક હિતોમાં «7 ઉદ્ભવતા હોય છે. આથી જો રાજકીય પક્ષોના આર્થિક 
આધારનું ધોવાણ થતું હોય, તો પછી માત્ર મનોવૈજ્ઞાનિક આધાર પર પક્ષપ્રથા 
ચાલુ રહે એવી અપેજ્ઞા આપણે રાખી શકતા નથી. 


પક્ષપ્રથાની હાનિકારકતા - 


મતદાચેનાં વિરોધી હિતોનું પ્રતિબિંબ પાડવાની બાબતમાં રાજકીય પક્ષોની 
ઉપયોગી ભૂમિકા ઘટતી જાય છે, તો બીજી બાજુ, ખરેખરી લોકશાવીમાં 
પક્ષપ્રથાની હાનિકારક્તા ધીરે ધીરે, વધુ ને વધુ સ્પષ્ટ બનતી જાય છે. 

પ્રતિનિધિત્વવાળી સરકારના સિધ્ધાંતમાં પક્ષપ્રથાનાં મૂળ રહેલાં છે. 
પ્રાતિનિધિક સરકારનો અર્ષ થાય “લોકો માટેની સરકાર', લોકો દ્વારા ચાલતી 
સરકાર નહીં”, રાજકીય પક્ષની રચના કરવાનો ઉદ્દેશ જ બહુમતી મત મેળવી, 
ચૂંટાગીમાં જીત પ્રાપ્ત કરીને સત્તા પર આવવાનો અને લોકહિતને ઉન્રત કરવા 
તેમના પર શાસન કરવાનો છે. આમ, પક્ષપ્રથા લોકશાહીનો જે પાયાનો સિધ્ધાંત 
છે તેનો જ નિષેધ કરે છે. લોકશાહીનો પાયાનો સિધ્ધાંત તો એ છે કે, લોકો 
ખુદ પોતાના શાસકો હોવા જોઈએ. 

એક વખત લોકો સામાન્ય ચૂંટણીમાં મત આપી દે, એટલે કે તેઓ 

ચૂંટાણીમાં સફળ થયેલ રાજકીય પક્ષને તેમના સાર્વભૌમ હકકની સોંપાણી કરી દે 
છે, અને ત્યાર પછી બીજી સામાન્ય ચૂંટણી સુધી તેઓ લગભગ સત્તાવિહોણા 
બની રહે છે. મતદાનના દિવસ સિવાય શાસકો અને શાસિતો વચ્ચેનો ભેદ તો 
ચાલુ જ રહે છે. પક્ષપ્રયા દ્વારા ચાલતી પ્રાતિનિધિક સરકારવાળી સંસદીય 
લોકશાહીમાં આમ લોકશાહીનું સાચું હાર્દ «/ળવાતું નથી. 

સામાન્ય ચૂંટાગીમાં સફળ બનેલ રાજકીય પક્ષને લોકોએ સત્તાની સોંપણી 
તૉ કરી છે, પણ એ પક્ષને ધારાસભામાં માત્ર ૫૧ ટકા « બેઠકો મળી હોય 
એવું બને. જે સત્તા લોકોમાં નિહિત હોવી ઘટે, એ બધી «7 સત્તા આ ૫૧ ટકા 
ધારાસભ્યો પ્રામ કરે છે. કાયદા ઘડવાની અને કારોબારીની સ્થાપના કરવાની 
સત્તાનો તે ઈજારો ધરાવે છે. સત્તાના કેન્દ્રીકરાગની દિશામાં આ પ્રથમ પગલું છે. 
આ ધારાસભ્યો પર પક્ષની નેતાગીરી અંકુશ ધરાવે છે, અને પક્ષની નેતાગીરી 
કયારેક થોડી વ્યક્તિઓની ટોળકીની બનેલી હોય, તો કયારેક એક «7 ભક્તિની 
બનેલી હોય, ત્યારે તો સત્તાનું વધુ સઘન કેન્દ્રીકરણ થાય છે. આ રીતે, ધારાકીય 
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અને કારોબારી સત્તા અત્યંત થોડી વ્યક્તિઓની હાથમાં કેન્દ્રિત થાય છે, અને 
પરિણામે સંસદીય લોકશાહી “ચૂંટાયેલી સરમુખત્યારશાહી'નું સ્વરૂપ ધારણ કરે 
છે. 

પક્ષપ્રથા લોકશાહીને હાનિકારક છે એનું બીજું કારણ એ છે કે હરીફ 
રાજકીય પક્ષોમાં સત્તાના સંઘર્ષે વધુ ને વધુ પ્રમાણમાં સિધ્ધાંતવિહોણી સત્તાની 
સાઠમારીનું સ્વરૂપ ધારણ કર્યું છે. આ માટે ઘણાં પરિબળો જવાબદાર છે. 
પહેલું પરિબળ તો એ કે, રાતનાં કાર્યોમાં સતત વધારો ષતો જાય છે, અને તેથી 
ભૂતકાળની સરખામણીમાં આજે રાજ્યના હાથમાં સત્તાનું અતિશય કેન્દ્રીકરગ 
થયું છે. પરિણામે, અગાઉ કરતાં રાજકીય સફળતાનું આકર્ષણ ઘણું વધ્યું છે. 
સફળતાનો બદલો અગાઉ કરતાં અનેકગણો વધાર મળે તેમ છે. જેઓ સત્તા 
અને સ્વાર્થ સાધનામાં રગ્યાપચ્યા રહે છે, તેમના માટે રાજકારણ જાણે કે ધીકતો 
ધંધો બની ગયું છે. બીજું એ કે રાજકીય પક્ષો વચ્ચેના કાર્યક્રમલક્ષી ભેદો ધીરે 
ધીરે અદશ્ય થવાને કારાગે રાજકીય વ્યવહારમાંથી સિધ્ધાંતો અથવા મૂલ્યોએ 
વિદાય લીધી છે. આજના રાજકીય પક્ષો વધુ પ્રમાણમાં સત્તાકાંપ્રી બન્યા છે, 
તેઓમાં સિધ્ધાંતલક્ષિતા ઘટી ગઈ છે. આમ, ડાબેરી અને «/માણેરી બતે પ્રકારના 
રાજકીય પલ્ોમાં સત્તા માટેની સિધ્યાંતવિહોણી સાઠમારી, એ. એમનું મુખ્ય 
લક્ષણ બની છે. 

જ્યાં પક્ષપ્રથા છે, એ બધા દેશોમાં રાજકીય ભવહારમાં આ બધાં દૂષણો 
પ્રવેશ્યા છે, પણ ત્રીજા વિશ્વનાદેશોમાં તો આનું પ્રમાણ સવિશેષ જોવા મળે એ 
સ્વાભાવિક છં. આ દેશોમાં મતદારસમૂહનો ઘણો મોટો હિસ્સો નિરક્ષર અને 
પક્ષો કૈ નેતાઓ જે કહે તેમાં વિશ્વાસ ધરાવનારો, અને ગરીબીમાં ડૂબેલો હોવાથી 
સિધ્ધાંતો કે ધોરણોની પરવા નહીં કરનાર સત્તાકાંશ્ીઓ માટે જાણે કે મોકળું 
મેદાન મળે છે. ભારતનું રાજકારણ એનો દાખલો પૂરો પાડે છે. નીતિમત્તાનો 
રાજકારણથી સંપૂર્ણ વિચ્છેદ થયેલો અર્હી જોવા મળે છે, કારણ કે ચૂંટણીઓમાં 
સફળ રાજકારાણીઓની બાબતમાં તો વિશેષ. સત્તાનો પક્ષપાતભયો ઉપયોગ 
કરીને બદલામાં કાણા નાણાં ભેગા કરવામાં આવે છે. નાણાં અને સરકારી 
તંત્રના દુરુપયોગ થકી ચૂંટણી પ્રક્રિયામાંથી લોકશાહી તત્ત્વોને નાબૂદ કરવામાં 
આવે છે અને ચૂંટણી-પ્રચારમાં મવંદશે કાદવઉછાળની પ્રવૃત્તિ તેમજ કદાપિ 
અમલમાં ન મૂકી શકાય એવાં ચૂંટણીવચનોનો આશરો લેવામાં આવે છે. 
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મતદારસમૂહને, આ રીતે ગેરરસ્તે દોરવા ઉપરાંત ભારતમાં ચૂંટણી પ્રક્રિયા જ્ઞાતિવાદ 
અને કોમવાદ્ને ઊલટાનું મજબૂત અને હ્ઢ કરવાનું કામ કરે છે. 

ચજકીય પક્ષોની આવી નગ્ર સત્તાની સાઠમારી અને તેમાંથી પરિણમતાં 
રાજકીય વ્યવહારનાં કથળેલાં ધોરાણો અને કારાગે નૈતિક રીતે સંવેદનશીલ એવી 
વ્યક્તિઓ પક્ષીય રાજકારણષી દૂર ભાગે છે. આવા પ્રકારના સત્તાલક્ષી 
ચજકારાણમાં નૈતિક મૂલ્યો અને સિધ્ધાંતોને વળગી રહેવાનો આગ્રહ રાજકારણમાં 
પ્રવેશવા કે રહેવામાં અવરોધરૂપ બને છે. જેઓ આવાં મૂલ્યોના આગ્રહી હોય, 
એઓ કોઈ રાજકીય પક્ષમાં જોડાવાનું પસંદ કરતા નથી અથવા તો તેમાં ઝાઝુ 
ટકતા નથી. પરિણામે, સમાજ નૈતિક ઉત્કૃષ્ટતા ધરાવતા અને ગુણોવાળા 
માણસોની સેવાથી વંચિત રહે છે. જાહેર સેવા પ્રત્યે સૌથી વધુ પ્રતિબધ્ધ એવા 
સજ્જનોની સેવાથી સમાજ અને જાહેર જીવન બત્રે વંચિત રહે છે. આવા 
સમાજનું જાહેરજીવન અને રાજકારાગ નૈતિક દેવાળું ફૂંકે એમાં કશી નવાઈ નથી. 


સંગઠિત લોકશાહી અને પક્ષપ્રથા 


સંગઠિત લોકશાહીની સ્થાપના પૂર્વે કેટલીક બાબતો સિધ્ધ કરવી જરૂરી 
છે. એ માટે કેટલીક પૂર્વશરતોનું પાલન જરૂરી છે. પ્રથમ તો માનવવાદી મૂલ્યો 
જેવાં કે સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને બંધુત્વ પર આધારિત નવજાગૃતિ સમાજમાં 
આવેલી હોવી જેઈએ, સમાજમાં બુધ્ધિનિષ્ઠાવાદ, સ્વાવલંબન અને 
બિનસાંપ્રદાયિક નીતિમત્તાની પ્રતિષ્ઠા થયેલી હોવી જોઈએ. અને લોકસમિતિઓની 
સુગઠિત ગૂંષાગી થકી મતદારસમૂહ તેના સાર્વભૌમ હક્કનો ઉપયોગ કરી શકે તે 
માટે સશ્નમ હોવો જોઈએ. આવી લોકશાહીમાં લોકો દ્વારા રાજ્યનાં ઉચ્ચતર 
અંગોમાં સત્તાની સોંપણી ઠીક ઠીક પ્રમાણમાં ઘટેલી હશે. રાજ્યનાં નિમ્ન 
સ્તરોએ સત્તાનું ઠીક ઠીક પ્રમાણમાં વિકેન્દ્રીકરણ થશે, એવું જ નહીં, 
લોકસમિતિઓમાં સંગઠિત થયેલ મતદારસમૂહ રાન્યના ઉચ્ચ સ્તરોએ બજાવાતાં 
ધારાકીય અને કારોબારી કાયો પર સતત અંકુશ રાખી શકશે. 

આવા રાજ્યમાં રાજકીય પક્ષો ભાગ્યે જ કોઈ ઉપયોગી ભૂમિકા ભજવી 
શકશે. લોકસમિતિઓ રાજકીય પક્ષોનું સ્થાન ચહણ કરશે. વૈયક્તિક મુદાઓ 
પરત્વે લોકોમાં ઘાણા મતભેદો હશે, પાણ આ મતભેદોનું નિવારાગ ચર્ચાવિચારાગા 
અને સર્વસંમતિ દ્વારા લાવી શકાશે. લોકસમિતિઓ દ્વારા લોકોનું પ્રતિનિધિત્વ 
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અંકે થતું હશે, અને લોકસમિતિઓના માધ્યમથી રાજ્યના ઉચ્ચસ્તરોએ તેમનું. 
પ્રતિનિધિત્વ વ્યક્ત થતું હોવાથી મતદારોને પોતાના પ્રતિનિધિત્વ માટે બીજા 
કોઈ રાજકીય સંગઠનની પછી જરૂર નહીં રહે. 

આપાશે જોઈ ગયા કે સંસદીય લોકશાહીમાં રાજકીય પક્ષોનો એક માત્ર 
આધાર મતદારસમૂહમાંનો વર્ગીય હિતોનો સંઘર્ષ છે. વર્ગના પાયા પર રાજકીય 
પક્ષોની રચના એ ધારાણા પર આધારિત છે કે અમુક વર્ગના લોકોના આર્થિક 
હિતોનું રક્ષણ અને સંવર્ધન માત્ર એ «૮ વર્ગના લોકો થકી થઈ શક્શે. આપણે 
જોઈ ગયા કે આ ધારાણા વાજબી નથી. જે હિતોનાં રક્ષણ સંવર્ધન કરવા જેવાં 
છે, તેમને એક પ્રકારનું નૈતિક પીઠબળ હોવું જોઈએ. અને નીતિમત્તા એ કોઈ 
વર્ગનું ફરજંદ નથી. માત્ર અમુક જ વર્ગનાં હિતોનું રક્ષણ અને સંવર્ધન એ નૈતિક 
રીતે વાજબી ઠરે તેમ નથી. જેના આધાર પર લોકસમિતિઓની રચના થનાર 
છે, તૈ માનવવાદી નવજગૃતિની પથાદભૂમિકાના સંદર્ભમાં વિચારીએ તો મુક્ત 
ચાર્ચાવિચારણા દ્વારા સર્વસંમતિ પર આવતી લોકસમિતિમાં અમુક કોઈ વર્ગના 
વાજબી દાવાઓ અથવા હિતો ધ્યાન આપવામાં ન આવે, એવું બનશે નહીં. 

આમ છતાં, સંગઠિત લોકશાહીમાં રાજકીય પક્ષોની જરૂર રહેશે એવી 
દલીલ એક બીજા કારણસર કરવામાં આવશે. એ કારણ છે; કેન્દ્ર કક્ષાએ સમાન 
નીતિઓના સ્વીકાર અને અમલ માટે રાજકીય પક્ષોની «રૂર પડશે. બીજા 
શબ્દોમાં, દલીલ એ છે કે સુશ્લિષ્ટ નીતિ ધરાવતી સ્થિર સરકાર એ પક્ષીય સરકાર 
જ હોઈ શકે. માત્ર પક્ષીય સરકાર « આવી ભૂમિકા ભજવી શકે. આ દલીલ 
પણ ઝાઝી ટકી શકે તેમ નથી. આજે પણ લોકશાહીઢબે કામ કરતા દરેક 
રાજકીય પક્ષમાં મતભેદો, વિચારભેદો તો અસ્તિત્વ ધરાવે છે. *યારે કોઈ 
રાજકીય પક્ષ સત્તાપર હોય છે, ત્યારે તેના સભ્યોમાં પ્રવર્તતા મતભેદોનું નિવારાગ 
પાસ્પરિક ચર્ચાવિચારાગા દ્રારા કરવામાં આવે છે અને આ રીતે ઊભી થયેલ 
સર્વસંમતિ પછી સરકારની નીતિનું સ્વરૂપ ધારણ કરે છે. મતભેદો ધરાવતા 
પ્રધાનોવાળી પક્ષીય સરકારમાં જો આ રીતે એક નીતિનો સ્વીકાર અને અમલ 
થઈ શકતો હોય તો પછી એક જ પક્ષના ન હોય એવા પ્રધાનોવાળી સરકારમાં 
આપસી ચર્ચાવિચારણા કરીને એક ચોક્કસ નીતિ પર આવવું અને તેમનો અમલ 
કરવામાં કોઈ વાંધો ન આવવો જોઈએ. ચર્ચાવિચારાણા અને સર્વસંમતિનું નિર્માણ 
એ લોકશાહી પ્રક્રિયા છે. જો એક પક્ષના સભ્યો વચ્ચે એ થઈ શકે તો લોકશાહીને 
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વરેલા વિવિધ પક્ષોના સભ્યો વચ્ચે એ ન થઈ શકે, એમ મનાવાને કોઈ કારણ 
નથી. હકીકતમાં તો કોઈ એક પક્ષ સાથે ગાઢ રીતે નહીં ગંઠાયેલ આવા પ્રધાનો 
માટ બધા ૬ વિવાદાસ્પદ મુદ્દાઓ પરત્વે સર્વસંમતિ પર આવવું વધુ સરળ 
ગણાવું જોઈએ. 





ને અનુભવનું સમર્થન પ્રામ થાય છે. ઘણા યુરોપિયન દેશોમાં, 
બીજા વિશ્વયુધ્ધ પછી, મિશ્ર સરકારોએ સફળતાપૂર્વક કામગીરી 
સ્વીટઝર્લૅન્ડનો અનુભવ પાગ સાક્ષી પૂરે છે. દુનિયાના અત્યંત 
સમૃધ્ધ દેશોમાંના એક અને અત્યંત સુવિકસિત દેશ તરીકે એની ગણના થાય છે. 
પણ ત્યાં વિવિધ કેન્ટોનોના મુખ્ય રાજકીય પક્ષોના સભ્યો ત્યાંની કોરોબારી 
સમિતિના સભ્યો તરીકે કામગીરી બજાવે છે. સ્વીઝ કૈબિનેટમાં છિદ્ન ભિત્ર કરી 
નાંખે એવા મતભેદો અથવા વિચારભેદો ઊભા થયા હોય એવું આપણે સાંભળ્યું 
નથી, એ સૂચક છે. આથી, જાં પક્ષપ્રયાનું અસ્તિત્વ ન હોય એવી સંગઠિત 
લોકશાહીમાં એક સરખી નીતિનું ઘડતર અને અમલ ન «7 થઈ શકે, એ માનવાને 
કોઈ કારણ નથી. વચગાળાના સમય દરમિયાન 

૫/૫ 


પક્ષ પ્રથા એ લોકશાહીનું કોઈ કાયમી લક્ષણ નથી, અને લોકશાહીનું 
ઉચ્ચતર સ્વરૂપ સ્થપાશે કૈ પક્ષ પ્રષા જૂની પુરાણી બની જશે, એવી રેડિકલ 
હ્રમેનિસ્ટોની માન્યતા છે એ વાત સાચી; પણ એનો અર્થ એવો થતો નથી કે 
હાલ જે પક્ષ પ્રથા છે અને જે રીતે કામ કરે છે, તેના પ્રત્મે તેમાણે ઉપેક્ષા સેવવી 
અથવા તેના પ્રત્યે દુશ્મનાવટ રાખવી. હાલ પ્રવર્તમાન સંસદીય લોકશાહીના 
સ્થાને સંગઠિત લોકશાહીની સ્થાપના થતા પહેલાં ખાસ્સો એવો સમય «શે. 
આ વચગાળાના સમય દરમિયાન રાજકીય પક્યોનું વર્ચસ્વ ચાલુ રહેવાનું. કેટલાક 
ચજકીય પક્ષો સરકારની રચના કરશે, કૈટલાક વિરોધ પજ્ઞે બેસશે. લોકોમાં 
માનવવાદી મૂલ્યોનાં શિક્ષાગ અને પ્રસાર કરવાનું તેમજ આ મૂલ્યોના આધાર 
પર લોકો વચ્ચે કામ કરતાં સંગઠનોનું સંવર્ધન કરવાનું પાયાનું પ્રાથમિક કાર્ય 
રૈડિકલ હ્યુમેનિસ્ટો કરી શકે એ સારુ એવી સરકારની જરૂર પડશે જે લોકશાહી 
મુલ્યો અને ધોરણોનો આદર કરતી હોય અને એવા વિરોધ પક્ષની જરૂર પડશે, 
જે નાગરિક સ્વતંત્યો અને લોકશાહી હક્કો પર કોઈ તરાપ પડવા ન દે. આ 








વચગાળાનો સમય 








કછ રૂરલ લયુમેનિગ્રમ 


ઉપરાંત, રેડિકલ હ્યુમૈેનિસ્ટોએ સંસદીય લોકશાહી જેવી છે તેવી ખામી ભરેલી 
પણ ચાલતી રહે એ જેવું જોઈએ. લોકશિક્ષાગ અને સંગઠનાત્મક કામ જેમાં 
અનંત મુરકેલ બની જાય એવી નગ્ન સરમુખ્તત્યારશાવી સરકાર સંસદીય લોકશાહીને 
સ્થાને સ્થપાઈ ન જાય એ માટે પાગ રેડિકલ હ્રમેનિસ્ટોએ સાવધ રહેવું જોઈએ. 
ટૂંકમાં, રેડિકલ હ્યુમેનિસ્ટોએ એવી સરકાર અને એવા વિરોધપક્ષમાં રસ લેવો 
જોઈએ, જે એમના પ્રાથમિક કાયમાં સહાયરૂપ થતા હોય, કમ સે કમ, એમાં 
અવરોધરૂપ તો ન બનતા હોય. 

આથી પ્રશ્ન ખે ઊભો થાય છે કે શું રૈડિકલ હ્યુમેનિસ્ટોનો પોતાનો કોઈ 
રાજકીય પક્ષ હોવો જોઈએ? અથવા વિકલ્પે, શું તેમગે એવા રાજકીય પક્ષોમાં 
કામ કરવું જોઈએ, જે સત્તાધારી પક્ષ તરીકે અથવા વિપક્ષ તરીકે એવી સરકાર 
માટે પ્રયત્નશીલ હોય, જે તેમના શિક્ષાગ અને સંગઠનાત્મક કાર્યોમાં સહાયરૂપ 
હોય? 

આ પ્રશ્ચનો વિચાર કરતા આપણે આપાગી સ્મૃતિ તાજી કરવી જોઈએ. 
૧૯૪૬માં ૨૨ સિધ્યાંતો (ટવેન્ટી ટુ ષિસિસસ)ના સ્વરૂપમાં રેડિકલ હ્રમેનિઝમની 
ફિલસૂફીની રૂપરૈખ્ના તૈયાર કસ્વામાં આવી વતી. અને ડિસેમ્બર ૧૯૪૬ના 
અંતભાગમાં મુબંઈ ખાતે મળેલ રેડિકલ ડમોક્રેટિક પાર્ટીની અખિલ ભારતીય 
પરિષદમાં આ ૨૨ સિધ્ધાંતોનો સ્વીકાર કરવામાં આલો હતો. ત્યાર પછી, 
રૈડિકલ ડમોક્ેટિક પાર્ટી બે વર્ષ માટે અસ્તિત્વમાં રહી અને ડિસેમ્બર ૧૯૪૮માં 
કલકત્તા ખાતે મળેલ તેની વાર્ષિક પરિષદમાં બહુમતીથી પસાર ધયેલ ઠરાવથી તેનું 
વિસર્જન કરવામાં આલ્યું. બહુમતીનો અભિપ્રાય એવો હતો કે રેડિકલ હ્યુમેનિસ્ટો 
જે પ્રકારનાં શૈક્ષણિક અને સંગઠનાત્મક કાર્યા હવે હાથ ધરવા માગે છે, તે 
શજકીય પક્ષ તરીકે યોગ્ય રીતે હાથ ધરી શકાય તેમ નથી. આથી રૅડિકલ ડેમોક્રેટિક 
પક્ષનું વિસર્જન કરવામાં આવ્યું, અને રેડિકલ હ્રુમેનિસ્ટ આંદોલનનો આરંભ 
કરવામાં આવ્યો. 

આ તારણ પર આવવાની બાબતમાં બહુમતી સાચી હતી. એક રાજકીય 
પક્ષ તરીકે રૅડિકલ હ્યુમેનિસ્ટોએ કામ કરવું ન જોઈએ, એ માટે મુખ્યત્વે બે 
કારણો હતા : એક તો એ કે, સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને બિરાદ્દી જેવા માનવવાદી 
મૂલ્યોથી લોકોને શિક્ષિત કરીને જઓ દેશમાં માનવવાદી નવજાગૃતિ લાવવા ઝંખે 
છે, તેઓ સાથે સાથે, તેમનું ધારાસભામાં પ્રતિનિધિત્વ કરવાનું કરી ન શકે. આ 
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બત્રે કામ એવાં છે, જે એક સાથે થઈ શકે તેમ નથી. લોકોને શિક્ષણ આપવામાં 
પડેલા લોકો ધારાસભામાં તેમના પ્રતિનિધિઓ બની શકે નહીં. માનવવાદી 
નવજાગૃતિમાં મૂલ્યોનું પુનઃમૂલ્યાંકન કરવાનું હોય છે. કેટલાંક જૂનાં, પરંપરાગત 
મૂલ્યોનો ત્યાગ કરવાનું, અને સ્વતંત્રતા, બુધ્ધિવાદ અને બિનસાંપ્રદાયિ નીતિમત્તા 
પર આધારિત મૂલ્યપ્રષા અંગીકાર કરવાનું તેમાં લોકોને ભારપૂર્વક જણાવવામાં 
આવે છે. પુખ્તવય ધરાવતી વસતીની બહુમતીના મત ચાહતી કોઈ રાજકીય 
પાર્ટી તેઓમાં સાંસ્કૃતિક પુન: જાગૃતિ આણવાનો યોગ્ય સાધન તરીકે કામ કરી 
શકે નહીં. બીજું અને વધારે મહત્વનું કારણ તો એ છે કે સાચા, કરવા જેવા 
સમાજિક-આર્થિક ફેરફારો ઉપરથી શરૂ કરી શકાય એમાં રેડિકલ લ્રુમેનિસ્ટો 
માનતા નથી. માનવવાદી કાંતિની પહેલ તો નીચેષી થવી જોઈએ. એનો આધાર 
પ્રબુધ્ધ અને આગ્રહી લોકમત હોઈ શકે, જો કૈ પાછળના તબક્કે સહાયક સરકાર 
તેને મદદ કરે, એ જુદી વાત છે. રાત સત્તાની મદદથી ઉપરથી લાદવામાં 
આવેલ સામાજિક-આર્થિક પરિવર્તન સરમુષ્નત્યારશાહી ભણી દોરી જાય, જ્યારે 
એવું જ પરિવર્તન જો નીચેષી શરૂ કરવામાં આવે, લોકોની પહેલ એમાં મહત્વની 
ભૂમિકા ભન્ત્વે, તો એ પ્રક્રિયા લોકશાહીની સરવદો વિસ્તારવાનું કામ કરી શકે. 
ક્રાંતિકારી પરિવર્તન આણવા રાજ/કીય સત્તાની જરૂર રેડિકલ હ્યુમેનિસ્ટો જોતા 
નથી. તેઓ તો એવું ઈચ્છે છે કે સાંસ્કૃતિક નવજાગૃતિ થકી લોકો ખુદ રાજકીય 
સત્તા પ્રામ કરે અને તેનો સ્વયં અમલ કરે. રૈડિકલ હ્યુમેનિસ્ટોને રાજકીય સત્તા 
પ્રામ કરવામાં રસ નર્વી હોવાથી, એમના વેતુઓ સિધ્ધ કરવાની ખાતર પણ 
રાજકીય સત્તા પ્રામ કરવામાં રસ નહીં ધરાવતા હોવાથી, તેમણે પોતાના કોઈ 
રાજકીય પક્ષની રચના કરવી જોઈએ નહીં. 

ડિસેમ્બર ૧૯૪૮માં રૈડિકલ હ્રુમેનિસ્ટ પાર્ટીનું વિસર્જન કર્યા પછી કેટલાક 
રેડિકલ હ્રુમેનિસ્ટોએ બીજા રાજકીય પક્ષો ડાઈને માનવવાદી આદશોના 
ઉત્કર્ષ માટે કાર્ય કર્યું, પણ એ પ્રયોગ ઝાઝો સફળ ન થયો. આ માનવવાદીઓ 
«ટ મતવિભાગોમાં કામ કરતા હતા, ત્યાં માનવવાદી મૂલ્યોના પ્રસારને આપણે 
સફળતાનો માપદંડ ગણીએ તો એમાં તેમને ઝાઝી સફળતા મળી એમ ન કહી 
શકાય. એમાંનાં કેટલાક સત્તાના રાજકારણમાં પાણ પડ્યા અને એ પ્રક્રિયામાં 
એમની માનવવાદી નિકાઓ યોડી પાતળી પણ થઈ. કેટલાક્નો પક્ષીય રાજકારણ 
પ્રત્યેનો બ્રમ ભાંગી ગયો, અને તેઓ પાછા રેડિકલ હ્યુમેનિસ્ટ આંદોલનમાં 











૧૮૨ રેડિકલ લ્રુમેનિઝમ 
જોડાઈ ગયા. રાજકીયપક્ષો લોકશાહી સિધ્ધાંતો અનુસાર કામ કરે અને 
સિધ્ધાંતવિહોણા સત્તાના રાજકારણમાં ગળાડૂબ ન રહે એ દષ્ટિએ રાજકીય 
પક્ષોની કામગીરીમાં સુધારા કરવાની અત્યંત તાકીદે જરૂર છે. પણ સાચ અને 
નૈતિક રીતે સંવેદનશીલ માણસો રાજકીય પક્ષોમાં જેડાય અને પક્ષના સભ્યો 
તરીકે અંદર કામ કરે, એનાથી આવી સુધારાગા થઈ શકે એમ નથી. જેટલા 
પ્રમાણમાં મતદારસમૂહ વિવેકબુધ્ધિવાળો અને વધુ બુધ્ધિનિષ બનશે અને ધર્મ, 
શઞાતિ, કોમ અથવા સંકીર્ણ રાષ્ટવાદની ઊર્મિલ અપીશોષી ઓછા પ્રમાણમાં 
ભરમાશે એટલા પ્રમાણમાં પક્ષપ્રથાની કામગીરીમાં સુધારણા થશે. «તાં સુધી 
મતદારસમૂહ, રાજકીય રીતે અપરિપક્વ રહેશે, ત્યાં સુધી એની અપરિપકવતાનો 
કાભ બધા જ રાજકીય પક્ષોના સત્તાભૂખ્યા રાજકારણીઓ ઊઠાવ્યા વિના 
રહેવાના નથી, આવા ચશતાપૂર્જ રાજકારાગીઓ, જેમને મૂલ્યો કે સિધ્ધાંતો 
પ્રત કશી પ્રતિબધ્ધતા નથી, એઓ જ બધા «/ રાજકીય પક્ષોમાં આગળ આવી. 
જાય છે, અને સજજ/ન, નૈતિક રીતે સંવેદનશીલ પુરૂષો જે પક્ષોમાં જેડાય છે, 
તે પાછળ ધકેલાઈ જાય છે અને બિન અસરકારક બની જય છે. આથી, 
લોકશાહી માટે જે એમ કહેવાય છે કે લોકો «ને લાયક હોય એવી સરકાર તેઓ 
મેળવે છે, એ સાચું છે. એનો અર્ષ એ થાય છે કે વધુ જાગૃત અને પ્રબુધ્ધ 
મતદારસમૂહ પક્નપ્રથાની કામગીરીને સુધારવામાં મહત્વનો ભાગ ભન્/્વશે, અને 
સારી સરકારની સ્થાપના કરવામાં તે અગ્રણી ભૂમિકા ભજવશે. 

ચૂંટાણીઓના અનુભવના પરિણામસ્વરૂપ લોકોની લોકશાહી પરિપકવતા 
વિકસતી હોય છં અને બે ચૂંટણીઓના સમયગાળા દરમિયાન રાજકીય પક્ષોની 
કામગીરી પણ આ પરિપક્વતાને કારણે સુધરતી જાય છે. રાજકીય પરિપકવતાની 
આ પ્રક્રિયાને, લોકશાવી અને માનવવાટી રચનાત્મક કામમાં પડેલા કર્મશીલોએ 
વધુ મજબૂત બનાવવી જોઈએ. પોતાના પ્રશ્રો પોતે # ઉકેલવા છે, એ વિષે 
સભાનતા કૈળવીને, તેમન લોકશાહી અને માનનવાદી મૂલ્યોનો લોકોમાં પ્રસાર. 
કરીને આ સામાજિક કર્મશીલો ઘાણી મહત્વની ભૂમિકા ભનત્વી શકે છે. ભલે આ 
પ્રક્રિયાના પરિણામ સ્વરૂપ સંગઠિત લોકશાહીની સ્થાપના ન થાય, પગ આ 
પ્રક્રિયા ખુદ સંસદીય લોકશાહીની કામગીરીને સુધારવામાં અને સરમુખત્યારશાહીના 
ઉદ્ભવની શક્યતાઓ નાબૂદ કરવામાં અત્યંત મહત્વની ભૂમિકા ભજવશે, એમાં 
શંકા નથી. 








ચૌદ 


સહકારી અર્થતંત્ર અને વિકેન્દ્રીત આયોજન. 


“દુનિયાના જુદા જુદા ભાગોમાં હાલ પ્રર્વતતી બન્ને આર્થિક ભવસ્થાઓ- 
ખાનગી માલિકી અને મુક્ત સાહસ પર આધારિત મૂડીવાદી વ્યવસ્થા અને સમગ્ર 
અર્થતંત્રનું રાષ્ટ્રીયકરણ કરવામાં આવ્યું હોય એવી સામ્યવાદી બવસ્થા-નો ભવહાર 
અથવા કામગીરી અસંતોષકારક રહી છે. સામ્યવાદી અર્ષતંત્રર લગભગ ભાંગી 
પડ્યું છે. અને પેરેસ્ટ્રોઈકાના શબ્દપ્રયોગ હેઠળ એની પુનર્રચનાના પ્રયાસ 
મિખાઈલ ગોબાચેવે કર્યો છે. સામ્યવાદી અર્ષતંત્ર હવે પછી ક્યું સ્વરૂપ ધારણ 
કરશે એ ઘણું અનિશ્ચિત છે, પણ એટલું સ્પષ્ટ છે કે સ્પર્ધાની અમુક માત્રા અને 
પ્રમાણમાં મોડું મુક બજાર દાખલ કરવાનો પ્રયાસ એમાં થશે. મૂડીવાદી પ્રથાની 
કેટલીક જાણીતી નબળાઈઓ છતાં, રશિયા અને સામ્યવાદી દેશોના આ પ્રયાસને 
કારામે મૂડીવાદી વ્યવસ્થાના સમર્થકોમાં ખુશીની લહેર ફ્રી વળી છે. સામ્યવાદી 
અર્ષતંત્રનો એક માત્ર વિકલ્પ મૂડીવાદી જવસ્થા જ છે, એવી સામાન્ય ધારણાને 
કારણે મૂડીવાદમાં માનનારાઓ તાનમાં આવી ગયા છે. # 

_ રૈકિકલ દ્યુમેનિસ્ટો કહે છે કે આ બે વિકલ્પો પૂરતી «/ આપણી પસંદથી 
સૌમિત ન રહેવી જોઈએ. આ બે વિકલ્પોમાંથી એકેયથી સંતોષ યાય તેમ નથી. 
ત્રીજો વિકલ્પ છે, જેને “સહકારી અર્ષતંત્ર' તરીકે ઓળખાવીએ શકીએ. રેડિકલ 
ઘ્રુમેનિસ્ટોનો એવો દાવો છે કે આવા પ્રકારનું અર્થતંત્ર મૂડીવાદી અથવા સામ્યવાદી 


ણ [ટે 
૧. “યજ્ઞાનિક'' સમાજવાદના નામે ઓળખાતા પૂર્ણપણે રાષ્ટ્રીયકૃત અર્થતંત્ર માટે 
અહીં સામ્યવાદી અર્થતંત્ર” શબ્દપ્રયોગ કર્યો છે. “સમાજવાદી અર્થતંત્ર' શબ્દ 
પ્રયોગ એટલા માટે રાખ્યો છે, કારણ કે ઘણીવાર એ શબ્દ મિશ્ર અર્થતંત્ર માટે. 
ક્સ્વામાં આવ્યો છે. ગોર્બાચેવે સત્તા પરથી વિદાય લીધી છે અને હાલ રશિયાનું. 
અર્થતંત્ર અરાજક સ્થિતિમાં છે. (અનુ) 





૧૮૪ શેઝિકલ લ્રુમેનિઝમ 


અર્થતંત્ર કરતાં સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને બિરાદરી જેવાં મૂલ્યો સાથે વધુ સુસંગત 
છે. 


મૂડીવાદી અર્થતંત્રની નિષ્ફળતા 


મૂડીવાદ્ના અંતર્ગત વિસંવાદોને કારણે મૂડીવાની નિષ્ફળતા અને તેના 
ઉત્થાપનની આગાહી માકર્સે કરી હતી. તેણે એવું ધાર્યુ હતું કે મૂડીવાદ શ્રમિકોની 
મજૂરી તેમનું માંડ માંડ પેટ ભરાય એટલી ઓછી રાખશે, તો બીજી બાજુ 
ટેકનોલોજીની ૬ષ્ટિએ વધુ અઘતન અને સુઘડ ઉત્પાદનનાં સાધનોથી શ્રમની 
ઉત્પાદકતામાં ઉત્તરોત્તર વૃધ્ધિ કરતો જશે. એની આગાહી ઈતિહાસે સાચી ઠેરવી 
નથી. 'દાસ કૈપિટલ'ને લખાયે સવાસો કરતાં પણ વધુ વર્ષો પસાર થઈ ગયાં છે, 
આ સમય દરમિયાન આગળ વધેલા મૂડીવાદી દેશોમાં શ્રમિકોના વાસ્તવિક વેતન 
દોમાં ધીરે ધીરે, ક્રમિક વધારો થતો ગયો છે. આમ છતાં, મૂડીવાદ અત્યંત 
અસંતોષકારક અને હતાશાપ્રેરક આર્થિક વ્યવસ્થા પુરવાર થઈ છે. આ માટે ઘણાં 
કારણો છે. 

પ્રથમ તો, મૂડીવાદી પ્રથા ભારે વિષમતા પ્રધાન છે. વ્યાપક આર્થિક 
વિષમતાઓ મૂડીવાદમાં અંગભૂત છે. મજૂરોના વાસ્તવિક વેતનોમાં ભલે વધારો 
તો હોય, મૂડીવાદમાં ધનિકો અને ગરીબો વચ્ચેનો ગાળો વધતો «/ રહે છે. 

બીજું, મૂડીવાદી વ્યવસ્થામાં ચીજવસ્તુઓ અને સેવાઓનું ઉત્પાદન ઘાણું 
એકાંગી, એક તરફી હોય છે. કારણ કે, સમૃધ્ધ લઘુમતી વર્ગ પાસે પ્રમાણ 
બહારની ખરીદ શક્તિ છે. અને પરિણામે, બિનજરૂરી મોજશોખ અથવા ભોગ 
વિલાસની ચીજવસ્તુઓ અને સેવાઓનો પ્રવાહ સતત વધતો જાય છે, જ્યારે 
જેને આપણે જીવન માટે જરૂરી કહીએ એવી ચીજવસ્તુઓ અને સેવાઓનો 
પુરવઠો મર્યાદિત રહે છે. 

ત્રીજું, મૂડીવાદી અર્થતંત્રમાં પ્રગતિનું ચાલક બળ સ્પર્ધા છે, પણ આ 
સ્પર્ધાની લાગણી આત્યંતિક “અર્થવાદ'' ભણી લઈ જાય છે. મૂડીવાદી 
શ્યવસ્થાની જાળવાણી માટૅ ઉત્પાદકતામાં સતત વધારો થતો રહેવો જોઈએ, પણ 
આનાં કેટલાંક દુષ્પરિણામો છે. મૂડીવાદી અર્થતંત્ર “'ઉપભોગવાદી સમા«/''નું 
નિર્માણ કરે છે. એમાં જાહેરખબરના મારા ઉપર આધારિત કૃત્રિમ માંગ ઊભી 
કરવામાં આવે છે. આત્યંતિક અર્થપરાયાણતાને કારણે જીવનની ગુણવત્તાને 


સહકારી અર્થતંત્ર અને વિકેન્દ્રીત આયોજન ૧૮૫ 


સહન કરવું પડે છે. મોટા પ્રમાણમાં વાતાવરાગીય અને પર્યાવરણીય પ્રદૂષણ 
પેદા માય છે. કુદરતી સાધન સોતોનો પણ મોટા પાયા પર બગાડ થાય છે, 
વિકાસશીલ દેશોના વિશાળ વસ્તીસમૂહો હાલ અમેરિકામાં જે આર્થિક સ્તર છે, 
એ સ્તરે પહોચે તો દુનિયામાં કુદરતી સાધનો ઘાગાં ઓછાં વર્ષોમાં ખલાસ થઈ 
જાય. લોકોની ઉત્પાદક શક્તિઓને મોટા પાયે જે ખોટી દિશાએ વાળવામાં 
આવી છે, એમાંથી મોટા અસંતોષના જવાળામુખીઓ ફાટયા વિના રહે નહીં. 
થીજ્વસ્તુઓ અને સેવાઓનાં ઉત્પાદન અને વિતરણમાં કાર્યક્ષમતા જાળવી 
શખવા સારુ અમુક માત્રામાં સ્પર્ધાની «રૂર છે, એ કબુલ પણ સાથે સાથે 
સહકારની ભાવનાથી એને સંયમિત કરવાની જરૂર છે, જેથી લોકો સંતોપપ્રદ 
અને ગુણવત્તાપ્રધાન જીવન જીવી શકે. 

ચોથું, માકર્સ દર્શાવ્યું છે તેમ, ઉત્પાદનની મૂડીવાદી પધ્ધતિ કામદારોને 
તેમના કામથી વિખૂટા પાડે છે. તેમનું કામથી અળગાપાગું પેદા થાય છે. 
ઉત્પાદનની પ્રક્રિયામાં અથવા ઉત્પાદિત વસ્તુઓમાં તેમનો કોઈ રસ રહેતો નથી. 
આથી ઉત્પાદનની પ્રક્રિયા કામદારો માટે સાવ નીરસ અને બોજારૂપ બની રહે 
છે. 

અને છેલે, એડમ સ્મિથ અને બીજા પ્રશિષ્ટ અર્થશાસ્રીઓએ જેની ધારણા 
કરેલી અને “યથેચ્છાવાદ' (લેઝેઝ ફેર)ના સિધ્ધાંતનો જે આધાર છે તે સ્વયં- 
અનુકૂલન અને સમતોલન સાધવાની ક્ષમતા મૂડીવાદ ધરાવી શકતો નથી, 
ઉત્પાદકો વચ્ચેની મુક્ત સ્પર્ધાથી કંઈ ભાવો નકકી થતા નથી, તેમ વેતનો પણ 
શ્રમજીવીઓ વચ્ચેની મુક્ત સ્પર્ધાથી નકકી થતા નથી. બહુરાષ્ટ્રીય ઈજરાશાહીઓ 
ઉત્પાદનના ક્ષેત્ર પર પ્રુભત્વ મેળવે છે, તો શક્તિશાળી મજર મંડળો શ્રમના 
પુરવઠા પર આધિપત્ય ભોગવે છે. કીંમતો અને વેતનો વશ્ચે માંગ અને પુરવઠાના 
નિયમો થકી આપોઆપ સમતુલા અને અનુકૂલન સધાશે, એવી અપેક્ષા પ્રશિષ્ટ 
અર્થશાસ્રીઓએ રાખી હતી, એ પ્રમાણે થતું નથી. આ બધાંને પરિણામે અર્થતંત્ર 
સ્થગિતતા, ફુગાવો અને બેરોજગારીની કળણમાં ફસાય છે. પરિસ્થિતિમાંથી 
ઉગરવા માટૅ રાજ્યની દરમિયાનગીરીની સતત જરૂર પડે છે. મોટા પાયા પર 
રાજ્યની દરમિયાનગીરીનો અર્થ એ થાય કૈ મૂડીવાદ તેના સારતત્ત્વને ગુમાવ્યા 
સિવાય પોતાનું અસ્તિત્વ ટકાવી શકતો નથી. 








૧૮૬ રેડિકલ ક્ષુમેનિઝમ 
સામ્યવાદી અર્થતંત્રની નિષ્ફળતા 


મૂડીવાદી વ્યવસ્થાની સરખામણીમાં સામ્યવાદી અર્થવ્યવસ્થા ઓછી 
અસમાનતા પેદા કરે છે, અને પ્રમાણમાં, રોજગારીની વધુ સલામતી બક્ષે છે. 
અલબત્ત, આ લાભો, સ્વતંત્રતા અને લોકશાહીના સાટામાં પ્રામ થાય છે. 
લાભના પ્રમાણમાં જે કિમત ચુકવવી પડે છે એ અનેકગણી વધારે છે. મુક્ત, 
લોકશાહી સમાજના જતન માટે અર્થતંત્રનું પૂરેપૂરું રાષ્ટ્રીયકરાગ કેમ અસંગત છે, 
એનાં ઘણાં કારણો છે. 

એક, પૂરેપૂરા રાષ્ટ્રીયકરણથી તો બધી «૮ આર્થિક સત્તાનું કેન્દ્રીકરાગ થવાનું. 
અને જેમના હાથમાં રાજકીય સત્તા છે, તેમના હાથમાં એ કેન્દ્રીકરાગ થવાનું. 
આર્થિક અને રાજકીય બેઉ સત્તાનું કેન્દ્રીકરશ એની એ જ જક્તિઓના હાથમાં 
થાય તો તેનાં કેવાં દુષ્પરિણામો આવી શકે? આપાગે જોઈ ગયા છીએ કે આધુનિક 
રાજ્ય કાર્યો અને સત્તાઓમાં અત્યંત વધારો થવાને કારણે “લેવિયાથન' બની 
રહ્યું છે. રાજકીય સત્તાનું કેન્દ્રીકરણ ધરાવતા રાજ્તમાં આર્થિક સત્તાનું કેન્દ્રીકરાગ 
થાય, એટલે લોકશાહી બિલકુલ અશક્ય બની જાય. 

બીજું, ઉત્પાદનનાં બધાં સાધનોના રાષ્ટ્રીયકરાણના વ્યાપમાં સંવહનનાં 
બધાં માધ્યમો જેવાં કે રેડિયો, ટેલિવિઝન, સમાચાર સંસ્થાઓ, દૈનિક અખબારો 
અને સામયિકો, પુસ્તકો અને અન્ય સાહિતનું પ્રકાશન એ બધાંના રાષ્ટ્રીયકરણનો 
પાણ સમાવેશ ધઈ જાય. જનસમૂહનાં સંચારમાધ્યમો પર પણ રાન્યની 
ઈજારાશાહી, લોકશાહીના પ્રાણવાયુ જેવી કે અભિબક્તિની સ્વતંત્રતાનો નાશ 
કરૈ એ સમજી શકાય તેમ છે. 

ત્રીજું, પૂરેપૂરા રાષ્ટ્રીયકરણમાં શિક્ષાગના રાષ્ટ્રીયકરાગનો પાણ સમાવેશ 
થઈ જાય. શાળાઓ, કૉલેજો, યુનિવર્સિટીઓ અને બીજી શિક્ષણ સંસ્થાઓ 
પરના રાજ્યના અંકુશનો અર્થ થાય, બધા જ પ્રકારના શૈક્ષણિક સ્વાતંત્ર્યનો 
નાશ. 

ચોથું, અર્થતંત્રના રાષ્ટ્રીયકકરણમાં ન્યાયાધીશો અને ધારાશાસ્રીઓ જે 
સેવાઓ આપે છે, તેમના રાષ્ટ્રીયકરાગોનો પાગ સમાવેશ થઈ જાય. રાષ્ટ્રીયકૃત 
અર્થતંત્ર હેઠળ ન્યાયતંત્રની સ્વતંત્રતા અને કાનૂની વ્યવસાયની સ્વાયતત્તાનો 
અંત આવ્યા વિના ન રહે. 
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પાંચમું, બધા સામ્યવાદી દેશોમાં ખેતીવાડીનું રાષ્ટ્રીયકરણ સાવ નિષ્ફળ 
પુરવાર થયું છે. સોવિયેત યુનિયનમાં નાનાં ખાનગી પ્લોટોમાં કૃષિ ઉત્પત્રનો દર. 
રભ્યમાથિ ખેતરોના કૃષિ ઉત્પાદનના દર કરતાં અનેકગાગો વધારે છે. 
સામ્યવાદી પાલંડમાં રાષ્ટ્રીયકૃત જમીનનું વિરાષ્ટ્રીયકરણ કરવામાં આવ્યું છે, અને 
ઉત્પાદન વધારવા સારુ જમીન ખાનગી માલિકોને પરત સોપવામાં આવી છે. 
શ#્ળની માલિકી કૃષિક્ષેત્રને અનુકૂળ આવે તેમ નથી, એ બિલકુલ દીવા જેવું 
સ્પષ્ટ છે 1] 

છઠ્ઠે, અર્ષતંત્રના બીજા એક વિશાળ ક્ષેત્ર, નાના પાયાના ઉદ્યોડ 
એને પાગ રાષ્ટ્રીયકરાગ અનુકૂળ આવે તેમ નથી. નાનાં નાનાં સાહસોમાં કામ 
કરતા અસંખ્ય લોકોની પહેલવૃત્તિને મારી નાંખીને અને લોકોની અનેકવિધ 
જ/રૂસ્યાતો સંતોષતા અટકાવીને આપણે કશું સિધ્ધ કરી શકતા નથી. 

સાતમું, અનુભવ દર્શાવે છે કે રાજ્ય માલિકીના ઉઘોગો અને રાજ્ય 
સાહસો બેપરવાઈ અને બિનકાર્યક્ષમતાથી ચલાવવામાં આવે એ વધુ શક્ય છે. 
રાજ્યનાં સાહસોમાં નફાનો ઉદ્દેશ ગેરહાજર હોવાથી સામાજિક જવાબદારીની 
ઉચ્ચતર લાગણીની પ્રેરાગાથી «7 સંચાલકો આર્થિક એકમોની કાર્યક્ષમતા જાળવી 
શકે, પણ આવી ઉચ્ચતર સામા૨ક જવાબદારીની ભાવનાની કેન્દ્રિત 
અમલદારશાહી પ્રભાવિત અર્થતંત્રમાં અપેક્ષા રાખવી એ વધુ પડતું છં. આવા 
અર્થતંત્રમાં આપાણે ઉચ્ચ કક્ષાની કાર્યક્રમતા ભાગ્યે જ હાંસલ કરી શકીએ.૨ 

છેલ્ું અને કદાચ સૌથી મહત્વનું કારણ એ છે કે કામદારોના વિમુખીકરણ 
અથવા અળગાપાગા અનુભવવાની સમસ્યાનો ઉકેલ રાષ્ટ્રીયકૃત અર્થતંત્રમાં આવતો 
નથી. કામદારોના વિમુખ્ખીકરણની સમસ્યાને માકર્સ મૂડીવાદની મુખ્ય નબળાઈ 
ગણી હતી. મૂડીવાદી ઉત્પાદનની પ્રક્રિયાથી કામદાર વિમુખ થાય છે. એનાથી 
એ અલગતા અનુભવે છે કારણ કે જે ચીજવસ્તુઓ પેદા થાય છે તેમાં અને જે 
પ્રક્રિયાથી તે પેદા થાય છે, તેમાં એને કોઈ રસ હોતો નથી, એમાં એનું કોઈ હિત 
નથી. રાષ્ટ્રીયકૃત અર્થતંત્રમાં પણ કામદારનું વિમુખ્ીકરાણ સંપૂર્ણ છે. આર્થિક 
કમો અથવા સાહસોમાં જેડાયેલા શ્રમજીવીઓ માટે રાષ્ટ્રીયકરણનો અર્ષ માત્ર 






























૨. મિખાઈલ ગોર્બાયેવની દ્રષ્ટિએ સોવિયેત યુનિયનમાં આર્થિક સ્થગિતતાનું 
આ મુખ્ય કારણ હતું. પ્રભુત્વ ઘરાવતા અર્થતંત્ર (કમાન્ડ ઈકોનોમિ)નું વિઘટન 
કરવાનો ઇરોદો પેરેસ્ટ્રોઈકાનો હતો. 





૧૮૮ રેડિકલ હ્રુમેનિઝમ 


માલિકોની ફેરબદલી જ ધાય છે. ખાનગી નોકરીમાંથી રાન્યની નોકરીમાં તેમની 
ફેરબદલ થાય છે. ઉત્પાદનની પ્રક્રિયા અથવા ઉત્પાદિત વસ્તુઓની માલિકીષી 
તેઓ તો વિમુખ અથવા તો અળગા જ રહે છે. 

સહકારી અર્થતંત્ર 


સહકારી અર્ષતંત્ર) ઉત્પાદનનાં, વિતરાગનાં અને વિનિમયનાં મુખ્ય સાધનો 
ન તો વૈયક્તિક મૂડીવાદીઓના હાથમાં હશે, કે ન તો રાજ્યને હસ્તક, પણ જે 
તે એકમ કે સાહસમાં કામ કરતા કામદારોના હાથમાં હશે. આમ માલિકોઅને 
કામદારો વચ્ચેના હિત સંઘર્ષને નાબૂદ કરવામાં આવશે. રોજ/ગારી કમાતા સમા«ત્ને 
સ્થાને સ્વ-રોન્/્ગારવાળા સમાજની સ્થાપના થશે. પ્ાનગી મૂડીવાદી દ્વારા કે 
ચજ્ય દ્વારા મજૂરનું શોષાગ નહીં પાય. ઉત્પાદનનાં સાધનોના તેમજ ઉત્પાદિત 
વસ્તુઓના પોતે માલિકો હોવાથી કામદારો ઉત્પાદન પ્રક્રિયામાં સક્રિય રસ ધરાવતા 
હશે, પોતાના કામથી કામદારોના અળગાપણાનો અંત આવશે. સ્વતંત્રતા, 
સમાનતા અને બિરાદરી જેવાં મૂલ્યોની ઉત્તમ અભિબક્તિ સહકારી અર્થતંત્રમાં 
જોવા મળે છે. એ «7 અથવા એના જેવી ચીજવસ્તુઓ પેદા કરતી સહકારી 
મંડળીઓ વચ્ચેની તંદુરસ્ત સ્પર્ધા કાર્યશ્રમતા જાળવવામાં અને નવી શોધખોળોને 
પ્રોત્સાહન આપવામાં મદદરૂપ નીવડશે. 

સહકારી અર્થતંત્રની સફળતા માટે અમુક પ્રકારની સાંસ્કૃતિક પથાદભૂમિકા 
હોવી «રી છે, એ આપણે ખાસ લક્ષમાં રાખવું જોઈએ. સહકારી એકમ અથવા 
સાહસના સભ્યોમાં એક પ્રકારના સ્વાવલંબનની ભાવના અને વૈયક્તિક પહેલવૃત્તિ 
હોવાં જોઈશે. ઉપરાંત, સ્વપુરુષાર્ષથી તેઓ પોતાના જાવન બહેતર બનાવી શકે 
તેમ છે, એવો વિશ્વાસ તેમનામાં હોવો જોઈએ. વળી, પ્રામાણિક અને 
નિકઠાપૂર્વકના કામની જરૂરિયાત અને સૌના લાભાર્થે પરસ્પરના સંવાદી સંબંધો 
જાળવવાના તકાજાની બૌધ્ધિક સમજણ પાગ તેમનામાં કેળવાયેલી હોવી જોઈશે. 


૩. સહકારી અર્થતંત્રની રૂપરેખાનું અહીં જે વર્ણન કરવામાં આવ્યું છે, તે આ લેખકે 
તૈયાર કરેલ લઘુપુસ્તિકા “હ્યુમેનિસ્ટ એપ્રોચ ટ ઈકોનોમિક ડેવલપમેન્ટમાંથી મહદંશે 
લેવામાં આવેલ છે. મે, ૧૯૫૬માં યોજાયેલ રેડિકલ હ્રમેનિસ્ટ સેમિનારમાં થયેલ 
ચર્ચાવિચારણાના તારણ રૂપે આ પુસ્તિકા તૈયાર કરવામાં આવેલી અને એનું પ્રકાશન 
ઇન્ડિયન રેનેસાંસ ઇાન્સ્ટિટ્યૂટે કર્યું છે. 


સહકારી અર્થતંત્ર અને વિકેન્દ્રીત આયોજન ૧૮૯ 


મૂડીવાદ અથવા સામ્યવાદ કરતાં પણ ચઢિયાતા લોકશાહી સંસ્કારની «રર 
સહકારમાં પડે છે. સ્વતંત્રતા, સમાનતા, બિરાદરીની ભાવના ઉપરાંત 
બ્રુપ્ધિનિકાવાદ તેમજ આત્મનિર્ભરતા - આટલાં મૂલ્યો સહકારી એકમનાં 
સભ્યોમાં આત્મસાત્‌ થયેલાં હોવાં જોઈએ. આવું સહકારી એકમ ત્યારે «/ સફળ 
મું કહેવાય. સાચા અર્ષમાં સહકારમાં માનતા 'સહ કાર્યકારીઓ' * સહકારી 
એકમનું સફળતાપૂર્વક સંચાલન કરી શકે. 

મૂડીવાદી અને સામ્યવાદી દેશોમાં હાલ જે સહકારી મંડળીઓ અસ્તિત્વ 
ધરાવે છે અને કામ કરે છે, એ હકીકત જોતાં એ સ્પષ્ટ કરવું જરૂરી છે કે અહીં 
આપાણે “સહકારી અર્થતંત્ર' એ « શબ્દપ્રયોગ કરીએ છીએ તે મૂડીવાદી અને 
સામ્યવાદી બત્રે પ્રકારનાં અર્ષતંત્રોના વિકલ્પ તરીકે કહીએ છીએ. કોઈ એક 
સમાજના અર્થતંત્રનું સ્વરૂપ, તેમાં મોટા ભાગનું ઉત્પાદન કઈ પધ્ધતિથી થાય 
છે, તેનાથી નિશ્ચિત થાય છે. ચીંજ્વસ્તુઓનાં વિતરાગ અને વિનિમય પધ્ધતિઓ 
એ ઉત્પાદનની પધ્ધતિને સહાયક અને મહંદશે ઉત્પાદનની પધ્ધતિ થકી નક્કી 
થાય છે. અને ઉત્પાદનની પધ્ધતિ, ખુદ, ઉત્પાદનનાં મુખ્ય સાધનોની માલિકી 
પર મુખ્યત્વે કરીને આધાર રાખે છે. મૂડીવાદી અર્થતંત્રમાં ઉત્પાદનનાં મુખ્ય 
સાધનો પ્રમાણમાં ઓછી વ્યક્તિઓના હસ્તક હોય છે, પરિણામે, ઉત્પાદન 
ખાનગી નફા માટે કરવામાં આવે છે. અને તેથી માલિકો અને કામદારો વચ્ચેના 
સંબંધો એ ઉદ્દેશ (નફા) થકી નકકી થાય છે. «તારે સામ્યવાદમાં, જમીન અને 
ઉઘોગ પર રાજ્યની માલિકી છે. ઉત્પાદન રાન્ટનાં વેતુઓ માટે કરવામાં આવે 
છે. અને લોકોના વૈયક્તિક હેતુઓનો કુલ સરવાળો એટલે રાન્ટનાં હેતુઓ એવું 
સમીકરણ ત્યાં વ્યવહારમાં ઊભું થતું નથી. ઉપરાંત, રાજની માલિકીવાળા 
અર્થતંત્રમાં (સામ્યવાદી અર્ષતંત્રમાં) માલિકો અને કામદારો વચ્ચેના સંબંધો એ 
હકીકતથી નિર્શિત થાય છે કૈ કામદારોને માલિકોએ નકકી કરેલી શરતો અનુસાર 
કામ કરવા સિવાય બીજો કોઈ વિકલ્પ નથી. સહકારી અર્થતંત્રમાં જમીન અને 
ઉઘોગ મોટે ભાગે એમાં કામ કરનારાઓને હસ્તક હશે. સૌ સહકાર્યકારીઓનો 
સંવાદ્તિ આર્થિક ઉત્કર્ષ એ ઉત્પાદનનો આશય હશે, અને માલિક અને કામદાર 
વચ્ચેના તફાવતનો અંત આવેલો હશે. જ્યારે સમાજનું મોટાભાગનું ઉત્પાદન 
આ અર્થમાં સહકારી ઉત્પાદન હશે, ત્યારે આપાણે સહકારી અર્થતંત્રની સ્થાપના 
ષઈ છે એમ કહીં શકીશું. 








૧૯૦ શેડિકલ લ્રુમેનિઝમ 


સહકારી ઉત્પાદન એ સહકારી અર્થતંત્રની લાક્ષણિક્તા હશે. સહકારી 
નાણાતંત્ર અને સહકારી બજાર વ્યવસ્થાની એને મદદ મળશે. ઉપભોક્તાઓના 
પક્ષે વિચારીએ તો, ઉપભોકતાઓની સહકારી મંડળીઓ દ્વારા ચીજવસ્તુઓની 
ખરીદી કરવામાં આવશે, સમગ્ર આર્થિક ક્ષેત્રને સહકારી મંડળીઓ આવરી લે એ 
રરી નથી, તેમજ શક્ય પણ નથી, એ આપણે ખ્યાલમાં રાખવું જોઈએ. બધી 
જ આર્થિક વ્યવસ્થાઓમાં વિવિધ વૈયક્તિક પ્રવૃત્તિઓ અથવા આયામો ચાલ્યા 
કરતા હોય છે, દાખલા તરીકે, કળાનું ક્ષેત્ર, તબીબી ક્ષેત્ર, કાનૂન વગેરે, ઉપર 
જણાવ્યું તેમ મૂડીવાદી અને સામ્યવાદી વ્યવસ્થામાં પગ સહકારી મંડળીઓ 
અથવા એકમો નાનીમોટી ભૂમિકા ભજવે જ છે. ન્યારે સહકાર ખેતી અને 
ઉદ્યોગના મોટા ક્ષેત્રને આવરી લેશે ત્યારે સહકારની ભાવના સમન અર્થતંત્રમાં 
પણ પ્રવેશ્યા વિના નહીં રહેવાની. 

ઉત્પાદકોની સહકારી મંડળી, મુખ્યત્વે, જેઓ પોતાના શ્રમનો ફાળો 
આપનારા છે, તેમની બનેલી હશે. ઉપરાંત, જેઓ «/મીન અવા મૂડીના 
રૂપમાં પોતાનો ફાળો આપી શકે તેમ હોય તેઓ પણ તેના સભ્ય બની શકશે. 
જેઓ માત્ર મીન અથવા મૂડીના રૂપમાં પોતાનો ફાળો આપવા માંગતા હોય 
અને મંડળીઓમાં કામ કરવા ઈચ્છતા ન હોય તેઓ સામાન્ય રીતે એના સભ્યો 
બની શકશે નહીં, પણ તેઓ તેમના ફાળાના બદલામાં કાંતો ભાડું અથવા વાન 
મેળવી શકશે. ઉત્પાદકોની સહકારી મંડળીમાંના સભ્યો વચ્ચે જેઓ મૂડી અષવા 
જમીન દ્વારા પોતાનો ફાળો આપે છે, એમને કેટલો હિસ્સો આપવો, એ 
અરસપરસ સમજીને નકકી કરવામાં આવશે. જેમ સહકારી એકમનો વિકાસ ષતો 
જશે તેમ તે મૂડીરોકાણ માટેના સ્રોતો પોતાની વાર્ષિક આવકમાંથી પ્રામ કરતું 
જશે, અને ધીરે ધીરે અને બાહ્ય સાધનો પર આધાર રાખવો નહીં પડે, , અથવા 
ઓછો આધાર રાખવો પડશે. 

સહકારી એકમનું સંચાલન લોકશાહી ઢબે પાય અને એના સભ્યો તેમની 
વૈયક્તિક અગત્ય ગુમાવી બેસે નહીં એ સારુ આવું એકમ પ્રમાણમાં નાનું હોવું. 
જોઈએ. અલબત્ત, તેના કદ વિષે અગાઉથી કશું નક્કી કરી દેવું એ શક્ય નથી.7 
સારી રીતે સંચાલન કરી શકાય એટલું કદ રાખવાની જરૂરિયાત, તો બીજી બાજુ 





૪, આવું એકમ ચાર કે પાંચ કુટુંબોનું બનેલું હોવું જોઈએ. ડબલ્યુ. એ. લેવિસ 
લિખિત “થિયરી ઓફ ઇકોનોમિક ગ્રોથ*', ૧૯૫૫, પૃ. ૧૩૫. 


સહકારી અર્થતંત્ર અને વિકેન્દ્રીત આયોજન ૧૯૧ 


વધારે ઉત્પાદન મેળવવા વૈજ્ઞાનિક પધ્ધતિઓ અપનાવવાના લાભ, એ બે મુદ્દાઓ 
થકી ઉત્પાદકોના સહકારી એકમનું સ્પષ્ટ કદ કેટલું હોવું જોઈએ એ સામાન્ય રીતે 
નક્કી થશે. જોકે જે ઉદ્યોગોમાં હાલ કામદારોની જરૂર પડે, અષવા એટલા 
પ્રમાણમાં મૂડીરોકાણની જરૂર પડે, કે નાના એકમ માટે એટલી મૂડી એકત્ર 
કરવી કે લોન લેવી મુશ્કેલ હોય, ત્યાં સ્વતંત્રતા ખાતર કાર્યક્ષમતાનો કદાચ ભોગ 
આપવો પડે, અને ટેકનોલોજીના નિમ્નસ્તરે સહકારી ઉત્પાદનનો આરંભ કરવો 
પડે. ઓછું ઉત્પાદ્ન આપતી પધ્ધતિઓની સભાનપણે કરેલી પસંદગી, ઉપલક 
નજરે «ગાય છે એનાં કરતાં ઉત્પાદનની ઓછી શાખાઓમાં કરવી પડશે. અને 
આવી પસંદગી પાણ લાંબા ગાળા માટે નહીં પાણ ટૂંકાગાળા માટે કરવામાં 
આવશે. અત્યારે % આધુનિક ટૅકનોલોજીએ વીજળીશક્તિના રૂપમાં ઊર્જાનું 
વિતરણ લાંબા અંતરો સુધી, ઓછા ખર્ચે કરવાનું શકય બનાબ્ં છે. આવી 
વિતરિત ઊર્જાની મદદ્ષી આધુનિક ગ્રામીણ નગરોમાં અથવા ''કૃપિનગરો''માં 
ઉદ્યોગોના નાનાં એકમો જેવાં કે, સ્પીનીંગ, વીવીંગ, મેચ-મેકીંગ, મશીન ટુલ્સ 
મેન્યુફેક્ચરીંગ વગેરે શરૂ કરી શકીએ. આપાગે એ ખાસ યાદ રાખવું જોઈએ કે 
આધુનિક ટેકનોલોજીનો વિકાસ મૂડીવાદી ઉત્પાદનની વૃધ્ધિની સાથે જોડાયેલી 
એક પ્રક્રિયા તરીકે થયો છે. વિકેન્દ્રીત અર્ષતંત્ની «/ર્સિયાતો પ્રત્યે જે ટેક્નોલોજીને 
પુન:અભિમુખ્ત કરવામાં આવે તો નાનાં એકમો દ્વારા અત્યંત કાર્યક્રમ ઉત્પાદન 
આપતી નવી પધ્ધતિઓ વિકસાવી શકાય. ઉપરાંત, વિકેન્દ્રીકરાગના બધા લાભો 
જેવા કે વધુ વૈયક્તિક પહેલ, બહેત્તર આરોગ્ય અને «નસુખાકારી, ઉપભોક્તાને 
વધુ ચઢિયાતી સેવા- આ બધું સૂચવે છે કે આવાં એકમો મોટાં અવૈયક્તિક 
માળખાં કરતાં લાંબા ગાળે વધારે કાર્યક્રમ પુરવાર થશે. 

સહકાર માટૅ જરૂરી સાંસ્કૃતિક પથાદભૂમિકા અને ટેકનોલોજીને. 
પુન:અભિમુખ કરવા જોઈતો જરૂરી સમય એ બે વાનાં જો હાંસલ કરવામાં આવે 
તો ઉત્પાદકોનાં સહકારી એકમો હેઠળ કૃષિનાં તેમ” ઉપભોકતાખોની 
ચીજવસ્તુઓના સમગ્ર ક્ષેત્રને આવરી લઈ શકાય. મશીનટ્લ્સ અને કેમિકલ 
જેવા પાયાના ઉદ્યોગોને પણ તેમના હેઠળ આવરી શકાય, મૂડી રોકાણનું પ્રમાણ 
અત્યંત મોટું હોય અથવા ખૂંબ મહત્વનાં કૃદરતી સાધનોનું સ્થાનિક કંન્દ્રીકરમ 
થયેલું હોય એવા કારણોસર વધતે ઓછે અંશે ઈજારાશાહી ધોરણે જેમનું ઉત્પાદન 
કરવું પડે તેમ હોય એવા કિસ્સાઓમાં ઉત્પાદકોનાં સહકારી એકમો ઉત્પાદનનાં 


૧૯૨ રેકકલ લરુમેનિઝમ 


સંગઠનનું ઉત્તમ સ્વરૂપ કદાચ પૂરું ન પાડે એ સંભવિત છે. રેલવે, હવાઈ વ્યવહાર 
અને અમુક પ્રકારના વીજળીમથકો એ આવાં ૬ષાંતો છે. આવા કિસ્સાઓમાં 
મૂડીનું પ્રમાણ ખૂબ મોટું જોઈએ અથવા કેટલીક કુદરતી પરિસ્થિતિઓને કારણે 
ચીજવસ્તુઓ અને સેવાઓનું ઈજારાશાહી ધોરણે ઉત્પાદન હાથ ધરવું પડે. 
આવા કિસ્સાઓમાં પણ સહકારનો સિધ્ધાંત જુદા સંસ્થાકીય સ્વરૂપે અભિબક્ત 
તૌ થશે જ. ઉત્પાદકો અને ઉપોભક્તાઓ વચ્ચેના સંગઠિત સહકારની «/રૂર 
આવા ઉઘ્યોગમાં રહેશે, જેથી બેઉ વચ્ચેનાં વિતોના સંઘર્ષને ટાળી શકાય, અને 
લાંબે ગાળે બત્રેને લાભ થાય એ રીતે ઉદ્યોગો કામ કરે, એવું અંકે કરી શકાય. 
આવા ઉઘ્ોગો માટે કાયદા દ્વારા સ્થાપિત સ્વાયત્ત સંસ્થાઓનું માળખું વિચારી 
શકાય. એમાં ચીજવસ્તુઓનું અથવા સેવાઓનુંય ઉત્પાદન કરનારાઓ અને 
તેમનાં ઉપભોગ કરનારાઓના પ્રતિનિધિઓને સરખી સંખ્યામાં સ્થાન આપાવામાં 
આવે. આવી સંસ્થાઓ અથવા બોર્ડો ઉઘોગોના માલિક ગાણાય અને તેઓ 
તેમનું સંચાલન કરે. પણ કોઈ ઉદ્યોગ રાન્‍યની માલિકીનો અથવા રાન્ય દ્વારા 
સંચાલિત કૈ અંકુશિત હોય એમ ન બનવું જોઈએ. રાન્ભે શરૂઆતમાં રોકેલી 
મૂડીને લોન ગાણવામાં આવે અષવા આંશિક રીતે ગ્રાંટ અને આંશિક રીતે લોન 
ગણવામાં આવે. આવી સંસ્થાઓની સ્વાયત્તતા «ળવાય એ અગત્યની બાબત 
છે. 





આમ, ઉત્પાદનના ક્ેત્રને, મહંદશે, ઉત્પાદકોની સહકારી સંસ્થાઓ મકી 
અને ઉત્પાદકો-ઉપભોક્તાઓની સંયુક્ત સહકારી અને સ્વાયત્ત સંસ્થાઓ થકી 
આવરી લઈ શકાય. ચીજવસ્તુઓના વિતરણનું સંચાલન છૂટક અને જથ્યાબંધ 
ઉપભોક્તાઓની સહકારી મંડળીઓ થકી કરી શકાય. સહકારી અર્ષતંત્રની 
નાણાંકીય જરૂરિયાતો સહકારી ધીરાણ મંડળીઓ અને સહકારી બેંકો, જે કેન્દ્રીય 
સહકારી બેંક સાથે જોડાયેલી હોય, એમની વિશાળ તંત્રગૂંષાણી દ્વારા સંતોષી 
શકાય. ઉત્પાદકો અને ઉપભોકતાઓની સહકારી મંડળીઓ અને સહકારી 
ચળવળમાં રસ ધરાવતા લોકો સહકારી બેંકોમાં થાપણો મૂકશે. કરવેરા અને 
રાજ્યની લોનો એ વિકસિત સહકારી અર્થતંત્રને નાણાં પૂરા પાડવાની યોગ્ય 
પદ્ધતિ, સામાન્ય રીતે ન ગાગાય, આમ છતાં, તેના વિકાસના આરંભિક તબકકામાં 
તેઓ મોડી મહત્વની ભૂમિકા ભજવે તો તે અયોગ્ય નહીં ગણાય. વિકસિત 
અર્થતંત્રમાં વિકેન્દ્રીત રાજ્યના સંચાલન માટે «/રૂરી એવા, પ્રમાણમાં ઓછા, 


સહકારી અર્થતંત્ર અને વિકેન્દ્રીત આયોજન ત 


નાણાંકીય સાધનો ઉભા કરવા માટે કરવેરાનો આશરો લેવામાં આવવો જોઈએ 
અને કરવેરાના ભારણનો મુખ્ય ઉદ્દેશ આર્થિક અસમાનતા ઘટાડવાનો હોવો 
જોઈએ. નારે રાજ્ય દ્વારા નાણાં ખર્ચવાનો ઉદ્દેશ મુખ્યત્વે કુદરતી સાધન સ્રોતોના 
વિષમ-વિતરણ, અસમાન સાંસ્કૃતિક વિકાસ, અને બીજી આકસ્મિક જરૂરિયાતો 
ષકી ઉદ્ભવેલી સ્થાનિક આર્ષિક વિષમતાઓ ઘટાડવાતા પૂરતા સીમિત હોવો 
જોઈએ. રી 
સહકારી અર્થતંત્રમાં પુરવઠા અને માંગ (ઉત્પાદકોના નિર્ણયો અને 
ઉપભોકતાઓની પસંદગીઓ) વચ્ચેનું સંકલન મુક્ત બજારમાં સામાન્ય રીતે 
જોવા મળતા ભાવતંત્ર દ્વારા કરવામાં આવશે. આખરે તો, ઉત્પાદનનો હેતુ તો 
ઉપભોક્તાઓની જરૂરિયાતો સંતોષવાનો હોય છે, અને જુદી જુદી ચીજવસ્તુઓ 
અને સેવાઓના સાપેક્ષ ભાવસ્તર થીં વધારે સારુ અને સંવેદનશીલ સાધન 
ઉપભોકતાઓની જરૂરિયાતો તપાસવાનું બીજું એકેય નથી. મૂડીવાદી અર્ષકારણમાં 
ભાવતંત્ર અત્યંત અસંતોપકારક રીતે કામ કરે છે, પણ આનું કારણ ધાગુંખરું 
ઈજારાશાહી બવુરાષ્ટ્રીય કંપનીઓનો થયેલ વિકાસ છે. અને કેટલાક દેશોમાં 
તાજેતરનાં વર્ષોમાં ઈજારાશાહી મજૂર સંઘોનો થયેલ ઉદ્ભવ છે. ઉત્પાદકોનાં 
નાનાં એકમો અને કેટલાંક ઉત્પાદકો-ઉપભોકતાઓના સહકારી સંઘો ધરાવતા 
સહકારી અર્ષતંત્રમાં ઉપભોકતાની સવૉપરીતા એક વાસ્તવિકતા બનશે. 
ઉપભોકતાઓની પસંદગી માટેની સ્પર્ધા કાર્યક્ષમતા અને જાય શોધ ;નોળોની 
વૃત્તિને પ્રોત્સાહિત કરશે. 
ઉપર વર્ણવેલ સહકારી અર્થતંત્ર એ કોઈ એવી વ્યવસ્થા નથી, જે માટેની 
પહેલ ઉપરષી આવે અને રાજ્ય થકી એની સ્થાપના કરવામાં આવે. પણ એ 
લોકોના સર્જન તરીકે અસ્તિત્વમાં આવે, એવી અપેક્ષા એમાં રાખવામાં આવી 
છે. પોતાના પ્રયાસો થકી આર્થિક સ્વાતંત્ય પ્રામ કરવા કટિબધ્ધ એવા લોકોની 
સ્માનિક પહેલ થકી એ અસ્તિત્વમાં આવે એવી ધારણા એમાં રાખવામાં આવી 
છે. આધી, સહકારી અર્થતંત્રની રજે રજ વિગતો ધરાવતી કોઈ “બલ્યુ પ્રિન્ટ 
આપવાનો અત્રે પ્રયાસ કરવામાં આવ્યો નથી. કારાણ એમ કરવું એ અવાસ્તવિક 
લેખાય. સ્વતંત્રતા માટેની લોકોની ઝંખના અમુક «/ સંસ્થાકીય સ્વરૂપ દ્વારા 
અભિભકત થશે, એમ માની લેવું એ ખ્યાલ પણ બરાબર નથી. વ્યક્તિ 
સ્વાતંગ્પ્નાં જતન અને સંવર્ધન માટે કઈ આર્થિક વ્યવસ્થા વધુ સાનુકૂળ છે, 





૧૯૪ રેડિકલ હ્ુમેનિઝમ 


એનું પરિક્ષણ કરવાના અને સમાજમાં એ વ્યવસ્થા સફળતાથી કેવી રીતે કામ 
કરી શકે એ દર્શાવવાનો પ્રયાસ કરવામાં આવ્યો છે. 

સહકારી અર્થતંત્રનો વિકાસ તો નીચેથી લોકો દ્વારા કરવાનો રહેશે, પણ 
મૈત્રીભર્યા રાજ્યની મદદની તો જરૂર પડશે. સહકારી અર્થતંત્રના સર્જન માટે જે 
લોક ઝંખનાની આપણે વાત કરી એ જ લોકઝંખના ગયા પ્રકરાગમાં જેની ચર્ચા 
આપણે કરી ગયા એવી ખરેખરી લોકશાહીની સ્થાપના માટે પણ કાર્યરત બનશે. 
માનવવાદી નવજાગૃતિએ સર્જેલાં મૂલ્યો એકી સાથે રાજકીય, આર્થિક અને 
સામાન્િક જીવનમાં પણ લોકશાહી-રૂપાંતર આણશે. સહકારી અર્થતંત્રના 
નિર્માણમાં પ્રવૃત્ત લોકોને મૈત્રીભર્યા લોકશાહી રાજ્ય તરફષી પણ પૂરતા પ્રમાણમાં 
સમર્થન મળી રહેશે. 

ઉત્પાદન, વિતરણ અને વિનિમયનાં તમામ સાધનોનું રાષ્ટ્રીકકરણ એટલે 
સમાજવાદ એમ આપણે એની વ્યાખ્યા ન કરીએ, પણ સ્વતંત્રતા, સમાનતા 
જો અને બિરાદરી જેવાં મૂલ્યોને આર્થિક જીવનમાં ચરિતાર્થ કરવા એટલે 
સમાજવાદ એવી વ્યાખ્યા જો કરીએ તો ઉપર વર્ણવેલ સહકારી અર્થતંત્ર એ 
ખરેખરા અર્થમાં સમાજવાદી અર્ષતંત્ર હશે. દેશની આર્થિક વ્યવસ્થાનું ગુરુત્તમ 
લોકશાહીકરણ એમાં સિધ્ધ થયેલું હશે. 

સહકારી અર્થતંત્રમાં હાલ અસ્તિત્વ ધરાવતા રાન્ય માલિકીના કે ખાનગી- 
માલિકીના ઉદ્યોગોને નાબૂદ કરવાની કોઈ જરૂર નથી. નીચેથી નિર્માણ પામતા 
સહકારી અર્થતંત્રની ઘડતરની પ્રક્રિયા દરમિયાન તેમનું અસ્તિત્વ ચાલુ રહેશે. 
અલબત્ત, તેમાં જરૂરી ફેરફારો થશે. જ્યાં સુધી રાજ્ય માલિકીના ઉદ્યોગોને 
લેવાદેવા છે, ત્યાં સુધી એનાં એકમોનું સંચાલન કરી શકાય એવાં સહકારી 
એકમોમાં વિભાજન કરવામાં આવશે અથવા ન્તાં એ શક્ય ન હોય ત્યાં કાયદા 
દ્વારા એમનું સ્વાયત્ત સંગઠનોમાં વિભાજન કરવામાં આવશે અને તેમાં ઉત્પાદકો 
અને ઉપભોક્તાઓની સરખી સંખ્યાનું પ્રતિનિધિત્વ જળવાય એવું કરવામાં 
આવશે. નવી વ્યવસ્થા સાથે સ્પર્ધા કરવા માટે ખાનગી માલિકીના ઉદ્યોગોને 
છૂટ આપવામાં આવશે. જોકે, લોકશાહી તત્ત્વ ધરાવતા મજૂર કાયદાઓનું તેમને 
પાલન કરવું પડશે. આવા કાયદાઓનો હેતુ આર્થિક ન્યાય હાંસલ કરવા ઉપરાંત 
સંચાલનમાં કામદારોની રોજગારી વધારવાનો અને ઉદ્યોગના નફામાં તેમને 
હિસ્સો મેળવવાનો હક્ક સ્થાપિત કરવાનો રહેશે. ઉદ્યોગના સંચાલનમાં 
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કામદારોની ભાગીદારી, તે સંબંધી જવાબદારી અદા કરવાની ક્ષમતામાં થતા 
વધારાના પ્રમાણમાં હશે. ઉદ્યોગના નફામાં હિસ્સો મેળવવાના કામદારોના 
બાની ખાતરી એ રીતે આપવામાં આવશે કે તેમને મળનાર વેતન જ. નીના. 
શેરોના સ્વરૂપમાં ચુકવવામાં આવે. 

વિકાસશીલ દેશમાં હાલ અસ્તિત્વ ધરાવતું અર્થતંત્ર કદ અને જાઇ 
શક્તિ બેઉમાં સીમિત છે. એથી, હાલના સીમિત અર્થતંત્રનું, લોકશાહીકરાગ 
કરવું એ કોઈ બહુ મોટો પ્રશ્ન નથી. સમતાપ્રધાન અર્થતંત્રનો વિકાસ થાય એવી 
આર્થિક આયોજનની પધ્ધતિ વિકસાવવી એ મુખ્ય પ્રથ છે. 


વિકેન્દ્રીત આર્થિક આયોજન 


સામ્યવાદ હેઠળ રાન્ત દ્વારા આર્થિક આયોજનની જ/રૂરિયાત એ કારણ 
ઉદ્ભવે છે કે રાજ્ય ઉત્પાદન, વિતરણ અને વિનિમયનાં બધાં જ સાધનોની 
માલિકી ધચવે છે. માત્ર અલ્પવિકસિત દેશોમાં જ સત્તા પર આવવામાં સાખવાદને 
સફળતા મળી છે, એમી સામ્યવાદી આયોજનનો મુખ્ય હેતુ દેશનો આર્થિક 
વિકાસ હોય એ દેખીતું છે. 

ઔદ્યોગિક રીતે આગળ વધેલા દેશોમાં પાગ ઔદ્યોગિક મંદીની આવર્તક 
ઘટનાઓની તીવ્રતા ઘટાડવા તેમજ અર્થતંત્રને એક પ્રકારની સ્થિરતા આપવા 
સાર્‌ અમુક માત્રામાં રાજય દ્વારા આયોજનનો સ્વીકાર કરવામાં આવે છે, 
નાણાંનું નિયંત્રણ, ધીરાણ અંકુશ, રાન્ત દ્વારા ચુનંદા ક્ષેત્રોમાં મૂડીરોકાણ, 
ચજ્ય દ્વારા ખરીદી, આયાત-નિકાસ નિયંત્રણો, કરવેરા, અને 
ઓ-આ અને આવી પધ્ધતિઓ દ્વારા આગળ વધેલ મૂડીવાદી દેશોમાં 
આર્થિક સ્થિરતા પ્રામ કરવાનો પ્રયાસ કરવામાં આવે છે, 

ચજ્ય-આયોજનમાં ટીંકઠીક પ્રમાણમાં કેન્દ્રીકરગ અને અમલદારશાહી 
કરણ ષતું હોય છે. ખાસ કરીને સામ્યવાદી દેશોમાં રાજ્ય દ્વારા આર્થિક આયોજનને 
કારણે વ્યક્તિસ્વાતંત્ય પર ટીક ઠીક પ્રમાણમાં કાપ આવતો હોય છે. ઉપરાતં, 
આર્ષિક યોજનામાં અપેક્ષિત મૂડીરોકાણ અથવા નક્કી કરવામાં આવેલ 
અશ્નિમતાઓ અને લક્યાંકો વિષના નિર્ણયો લોકોએ કરેલા નિર્ણયો હોતા નથી. 
મારથી, એક એવો અભિપ્રાય બક્ત કરવામાં આવે છે કે આર્થિક આયોજન એ 
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વ્યક્તિ સ્વાતંત્ય સાથે સુસંગત નથી. 

પાણ આ અભિપ્રાય સાચો નથી. પૂર્વનિર્ધારિત ધ્યેય હાંસલ કરવા માટેની 
બૌધ્ધિક પ્રવૃત્તિનો સમાવેશ આયોજનમાં થતો હોય છે. આથી આપાગે આર્થિક 
વિકાસ માટેના લોકપ્રયાસોનું પણ આયોજન કરવું જોઈએ. વ્યક્તિ સ્વાતંત્ર્ય અને 
કલ્યાગ સિધ્ધ કરવાના પ્રાથમિક ઉદ્દેશ પાર પાડવાની દષ્ટિએ એનું આયોજન 
કરવું જોઈએ. જો આર્થિક આયોજન ટીક ટીક પ્રમાણમાં વિકેન્દ્રીત હોય અને 
શભ્િ સ્વાતંત્ય અને કલ્યાણના સંવર્ધનના હેતુ સારુ કરવામાં આવે તો આર્થિક 
આયોજન સાથે સંકળાયેલી નબળાઈઓ અને ભયસ્થાનો આપાણે નાબૂદ કરી 
શકીએ. 

આર્થિક આયોજન પ્રતૌના આ અભિગમનો સ્વીકાર કરવાના કેટલાંક 
તારણો નીચે પ્રમાણે સંક્ષેપમાં રજ કરવામાં આવ્યા છે. ભારતમાં આયોજનના 
અનુભવના સંદર્ભમાં આ તારણો પ્રસ્તુતતા ધરાવે છે. 

(૧) જરૂરી વિકેન્દ્રીકરણ હાંસલ કરવા માટે આયોજનનું પ્રાથમિક એકમ 
બને એટલું નાનું ભૌગોલિક એકમ હોવું જોઈએ. ગ્રામીણ વિસ્તારોમાં, «માં 
અઠવાડિક બજાર ભરાતું હોય એવા ગામ કૅ શહેરની આજુબાજનાં ગામડાં 
આયોજન માટેનું કુદતી એકમ બની શકે. આ વિસ્તારની ગ્રામપંચાયતોએ 
આયોજન સમિતિની રચના કરવી જોઈએ. આ સમિતિ સ્થાનિક લોકો સાથે 
મસલતો કરીને એ વિસ્તારની મનુષ્ય જરૂરિયાતોનું તેમ? માનવીય અને ભૌતિક 
સાધન સ્્રોતોનું આકલન કરશે અને ઉત્પાદન માટેનાં લક્ષ્યાંકો નિર્ધારિત કરશે. 
આવી સ્થાનિક યોજના માટે જે નાણાંકીય અને ટેકનીકલ સહાય જોઈએ, તે 
ઉપલા સ્તરનાં આયોજન કેન્દ્રો તરફ પ્રામ થવી જોઈએ. શહેરોમાં તેમજ મોટાં 
શહેરોમાં મહોલ્રા કક્ષાએ આવી સ્થાનિક આયોજન સમિતિઓની રચના કરવી 


પ, ત્રણ લેખોના આધારે આ વિષયની ચર્ચા કરવામાં આવી છે. 
(૧) ૧૯૪૩માં એમ. એન, શૅયના માર્ગદર્શન હેઠળ તૈયાર કરવામાં આવેલ 

** પીપલ્સ પ્લાન ઓફ ઈકોનોમિક ડેવલપમેન્ટ ઓફ ઈન્ડિયા'' 

(૨) અગાઉ ૩ નંબરની ફૂટનોટમાં ઉલેખિત, “'હ્યુમેનિસ્ટ એપ્રોચ ટુ ઈકોનોમિક 
ડ્વલપમન્ટ'' 

(3૩) ૧૯૭૭માં ઈન્ડિયન રેનેસાં ઇન્સ્ટિટ્યૂટ દ્વારા પ્રકાશિત “* પીપલ્સ પ્લાન- 
૨**, વધુ વિગતો માટે જુઓ *'પીપલ્સ પ્લાન - ૨**. 
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જાઈએ. આયોજન સમિતિ દ્વારા તૈયાર કરવામાં આવેલ યોજનામાં ઉચ્ચ સ્તરીય 
ડન્દ્રોની સલાહથી જરૂરી ફેરફાર કરી શકાય, પણ તેનો અમલ તો સ્થાનિક 
આયોજન સમિતિના માગદર્શન અને દેખરેખ હેઠળ થવો જોઈએ. 

(૨) સ્થાનિક કક્ષાએ થતું આયોજન વધુ વાસ્તવિક હશે, એટલું આપાણે 
ક7રૂરી કહી શકીએ. એનો હેતુ લોકોની પ્રાથમિક જરૂરિયાતો જેવી કે, અત્ર, 
પીવાનું પાણી, વસ, રહેઠાણ, શિક્ષાણ અને દવાદારૂ વગેરે સંતોષવાનો રહેશે. 
એનો અર્થ એવો ષતો નથી કે, જે ચીજવસ્તુઓ અને સેવાઓની લોકોને જરૂર 
પડશે, તે બધાનું ઉત્પાનદ્ન સ્થાનિક સ્તરે « કરવામાં આવશે. પણ આયોજનનો 
ઉદદશ લોકોની પ્રાથમિક «/રૂરિયાતો સંતોપવાનો છે, એ અર્ધ તો એનો થાય છે 
૬. 

(૩) લોકોની પ્રાથમિક જરૂરિયાતો સંતોષવા ઉપરાંત સ્થાનિક યોજનાનો 
બીજો એક હેતુ શ્રમપ્રધાન વિકાસ કાયો હાથ ધરીને રોજગારીની તકોમાં વધારો 
કરવાનો પાગ છે. કૃષિ વિકાસ, કૃષિ-આધારિત ઉદ્યોગો, મકાન બાંધકામ, રસ્તા 
અને સંચા નાં અન્ય સાધનોનું નિર્માણ, શિક્ષણ અને આરોગ્ય જેવી સામાનિ/ક 
સૈવાઓ- આ બધાના વિકાસ દ્વારા સમગ્ર ગ્રામ અર્થતંત્રની પુનઃરચના કરવાનો 
શ્પષ્ટ વેતુ સ્થાનિક યોજનાનો રહેશે. આયો”તત કાર્યકરમોના અમલ માટે જરૂરી 
નામાં અને ટેકનિકલ સહાય પૂરી પાડવાની જવાબદારી ઉચ્ચસ્તરીય આયોજન 
કન્દ્રોએ ઉઠાવવાની રહેશે. 

(૪) સ્થાનિક આયોજન સમિતિનો એક મુખ્ય હેતુ એ વિસ્તારમાં અનુકૂળ 
આવે એવાં સહકારી સાહસો ઊભાં કરવાનો હોવો જોઈએ. સહકારી ધિરાણ 
મંડળીઓ, સહકારી બાજાર મંડળીઓ, બહુલક્ષી સહકારી સંઘો જેવી સાદી સહકારી 
સંસ્થાઓની સ્થાપાનથી એમનો આરંભ કરી શકાય. આ બધા થકી લોકોમાં 

ઊ વિકાસ થતાં સહકારી પ્રવૃત્તિનો વિસ્તાર ઉત્પાદન અને વિતરણનાં 
રોમાં કરી શકાય. 

(૫) અલ્પવિકસિત દેશોમાં મૂડીસંચય અને રોકાણનો પ્રશ્ન આયોજનકારો 
ટે માથાના દુ:ખાવા જેવો છે. સ્થાનિક કક્ષાએ આયોજન કરવા થકી લોકોમાં 
ઉત્સાહ જન્મશે, તેનાથી આ પ્રશ્ન ઉકેલવામાં મદદ મળશે. વપરાશી 
ધૉજ્વસ્તુઓના ઉત્પાદન માટે જે શ્રમની જરૂર નથી, એવા શ્રમની ઉપલબ્ધિ 
અને તેના પ્રયોજન પર મૂડી સંચયનો આધાર રહેલો છે. આવા પ્રકારનો વધારાનો 

















ક રેડિકલ ક્રુમેનિઝમ 


શ્રમ ભારતમાં વિપુલ પ્રમાણમાં ઉપલબ્ધ છે. લોકોની પહેલવૃત્તિ અને ઉત્સાહને. 
સંકોસ્વામાં આવે તો સ્થાનિક આયોજનકારો આ વધારાના શ્રમને રસ્તા, મકાનો, 
શાળાના ઓરડા, અનાજ સંઘરવાના ભંડારો, નાના સિંચાઈ કામો વગેરેના 
બાંધકામોમાં પ્રયોજી શકે. સ્થાનિક સ્તરે જ બેરોજગારીની સમસ્યાને હલ કરી 
શકાય. 

(૬) કૃષિક્ષેત્રની સમૃધ્ધિ ગ્રામીણ વિસ્તારોમાં અનેક પ્રકારની વપરાશી 
ચીજવસ્તુઓની માંગને ઉત્તેજન આપશે. ખેડૂતો અને ખેતી સાથે સંકળાયેલા 
લોકો વધુ સારાં કપડાં, વધુ સારાં મકાનો અને હાલ જે ચીજવસ્તુઓ શહેરી 
નાનો મધ્યમ વર્ગ ખરીદે છે, તે વસ્તુઓ ખરીદવા લાગશે. આ વધેલી માંગનો 
ગણનાપાત્ર વિસ્સો ગ્રામીણ વિસ્તારોમાં અને કૃષિનગરોમાં નાંખવામાં આવેલા 
નાના પાયાના ઉદ્યોગો ષકી સંતોષાશે. સ્થાનિક આયેજનકારોનો એક ઉદ્દેશ 
સ્થાનિક અર્થતંત્રનો વિકાસ અને તેમાં વૈવિધ્ય લાવવાનો રહેશે. 

(૭) વૉસ્પિટલ અથવા કૉલેજ અથવા પ્રમાણમાં મોટા સાહસની 
સ્થાપના જેવા પ્રૉજેક્ટ જિબ્રા કક્ષાએ હાથ ધરવામાં આવશે. તે માટે જિવ્રા 
કક્ષાએ નિલા પંચાયત અમવા ન્તલ્રા પરિષદે ન્ત્વરા આયોન્ત્ન સમિતિની 
રચના કરવી જોઈએ. જે કાર્યક્રમો નિમ્નસ્તરીય આયોજન સંસ્થાઓ દ્વારા હાથ 
ધરી શકાય નીં તેવા કાર્યક્રમો હાથ ધરવા સારુ જિવ્રા આયોજન સમિતિની 
પોતાની યોજના હોવી જોઈએ. તેણે સ્થાનિક આયોજનકારોને નાણાકીય અને 
ટેકનિકલ સહાય આપવી જોઈએ. એનો એક ઉદ્દેશ ન્તવ્રા કક્ષાએ અનુકૂળ આવે. 
તેવા સહકારી સાહસો સ્થાપવાનો અને જ્વ્રાંમાં આવેલી સહકારી સંસ્થાઓ 
વચ્ચે નેટવર્ક ઊભું કરવાનો હોવો જોઈએ. 

(૮) મોટા કદના પ્રોજેકટ માટે તેમજ તેમના પર દેખરેખ અને સંકલન 
માટે રાજ્તકક્ષાએ આયોજન સમિતિઓ અને રાષ્ટ્ર કક્ષાએ સમગ્ર દેશ માટે 
કન્દ્રીય આર્થિક કાઉન્સિલ હોવી જોઈએ. આ આયોજન સંસ્થાઓ, જે તે સ્તરે, 
અમલમાં મૂકનારા પ્રોજેક્ટોનો સમાવેશ કરતી યોજનાઓ તૈયાર કરશે. ઉપરાંત, 
નિમ્ન સ્તરની આયોજન સમિતિઓને નાણાંકીય અને ટેકનિકલ મદદ પણ 
તેઓ આપશે. વળી, કૃષિ વિષયક અને ઔદ્યોગિક સંશોધન સંસ્થાઓની રચના 
કરશે, અને ઔઘોગિક ટેકનિકો માટેની તાલીમ આપવાનું પણ કામ કરશે. 

(૯) નિમ્નસ્તરની આયોજન સંસ્થાઓને સલાહ આપવાના તેમજ 


શહકારી અર્થતંત્ર અને વિકેન્દ્રીત આયોજન. ૧૯૯ 


નાણાંકીય અને ટેકનિક્લ સહાય આપવાનાં કાર્યો ઉપરાંત કેન્દ્રીય આર્થિક કાઉન્સિલે 
સમસ્ર દેશની દષ્ટિએ આયોજનના ધ્યેય શાં હોવા જોઈએ, એની વ્યાખ્યા કરવાનું 
કાર્ય પણ કરવું પડશે. આ માટેના પાયાના ઉદ્દેશો આ પ્રમાણે હોવા જોઈએ: 
(અ) લોકોની પ્રાથમિક જરૂરિયાતો સંતોષવી, (બ) પૂરતાં પ્રમાણમાં રોજગારીની 
તકો ઊભી કરવી, (ક) ગરીબી નાબૂદી, અને (ડ) આર્થિક વિષમતાઓમાં 
ઘટાડો. 

(૧૦) કેન્દ્રીય આર્થિક કાઉન્સિલ પોતાના માટે તેમજ નિમ્નસ્તરીય 
આયોજન સમિતિઓના માર્ગદર્શન માટે મૂડીરોકાણની અગ્રિમતાઓ નક્કી કરશે. 
ભારતની લગભગ ૭૦ ટકા જેટલી વસતી કૃષિમાં રોકાયેલી હોવાથી કૃષિ વિકાસ 
અને ગ્રામ નવરચના જેવાં ક્ષેત્રોને પ્રથમ અગ્રિમતા આપવી જોઈએ. બીજી 
અગ્રિમતા વપરાશી ચીજવસ્તુઓનું ઉત્પાદન કરતા ઉદ્યોગોના વિકાસને આપવી 
જોઈએ અને ત્રીજી અચિમતા પાયાના ઉદ્યોગોના વિકાસને આપવી જોઈએ. 
બેરોજગારી જેવી સમસ્યાઓના નિવારણ માટે અગ્રિમતાઓનો આવો ક્રમ 
શખવો જરૂરી છે. આ અગ્રિમતાઓ મૂડીરોકાણ સંબંધી છે, સમયની ૬ષ્ટિએ 
નહીં, એ ધ્યાનમાં રાખવું જોઈએ. ઉત્પાદનની બધી શાખાઓનો વિકાસ સાથે 
થવો જોઈએ પાગ સાધનોની વહેંચણી વર્ષો વર્ષને ધોરણે આ અચ્રિમતાઓને 
આધારે કરવી જોઈએ. 

(૧૧) આર્થિક વિકાસ ફુગાવાથી મુક્ત હોવો જોઈએ. આ સારુ આયોજન 
વાસ્તવરદર્શી હોવું જોઈએ. દરેક યોજનાનો મેળ પ્રામ સાધનો સાધે બરાબર ચુસ્ત 
રીતે બેસવો જોઈએ. એ «7 રીતે ટૂંકા સમયમાં ફળ આપનારા નાના પ્રોજેકટોને 
લાંબો સમય લેનાર મોટા પ્રોજેફટો કરતાં અગ્રિમતા આપવામાં આવવી જોઈએ, 
ઉપભોકતાના જીવનખર્ચનો આંક ખૂબ ઊંચે ચાલ્યો ન જાય એ સારુ વધુ રોજગારી 
આપનારી ચીજવસ્તુઓના ઉત્પાદન પર વિશેષ લક્ષ આપવામાં આવવું જોઈએ. 
ઉપર જણાવેલી અચિમતાઓ માત્ર બેરોજગારી ધટાડવા માટે જ જરૂરી છે, 


“એવું નથી પણ ભાવ સપાટી જાળવી રાખવા માટે પાગ જરૂરી છે. ભારતમાં 


આર્ષિક અસમાનતાઓ વધવા પાછળનું એક મુખ્ય કારણ ફુગાવો છે. કુગાવો 
શ્રમિકની સામે માલિકને મદદ કરે છે, કૃષિમજ્‌રની સામે ખેડૂતને લાભદાયી છે 
અને નાના ખેડૂતો કરતાં મોટા ખેડૂતોને વધારે ફાયદાકારક છે. ફુગાવો એ બાંધી 
આવક ધરાવતા અને અસંગઠિત લોકોની વિરુધ્ધ કામ કરતા કર જેવો છે. 








કે રેડિકલ હ્રુમેનિઝમ 


(૧૨) જમીન વિતરણ અને જમીન ખેડાણની હાલની પધ્ધતિમાં પણ 
મૂળગામી પરિવર્તન કરવાની જરૂર છે. જમીન ખેડતો ગણોતિયો જે મીન 
ખડે છે, એનો માલિક હોવો જોઈએ. જમીન ટોચ મર્યાદાને લગતા કાયદા 
ઘડવામાં આવ્યા છે, તેમનો અસરકારક અમલ કરવામાં આવવો જોઈએ જેથી 
જમીનના મલિકીહક્કમાં પ્રમાણમાં સમાનતા સિદ્ધ કરી શકાય. 

(૧૩) કુટુંબનિયોજન એ આર્થિક આયોજનનો અંતર્ગત ભાગ ગણાવું 
જોઈએ. એના અભાવે આયોજિત આર્થિક વિકાસનાં પરિણામો વસ્તીવૃધ્ધિને 
કારણે મોટે ભાગે ફોગટ પુરવાર થશે. અને આપણે હતા ત્યાંના ત્યાં «7 રહીશું. 
કુટુંબ નિયોજન બળજબરીથી નહીં પણ યોગ્ય પ્રકારની પ્રેરાગા દ્વારા તેમજ 
પ્રોત્સાહન, અને નિરુત્સાહના પેકેન દ્વારા કરવામાં આવે. અજ્ઞાની અને નિરક્ષર 
લોકો પણ નાના કુટુંબના શા લાભ છે એ જાણે છે એવુ અનુભવ દર્શાવે છે. 
કન્યા કેળવાણીને પ્રોત્સાહન, આરોગ્ય સેવાઓ અને બાલ કલ્યા!ણના કાર્યક્રમોથી 
પણ કે કુટુંબ નિયોજનની ઘણી મદદ મળે છે. 





પંદર 


સામાજિક કિ અ 
માનવવાદી. 


ર 





અગાઉ આપાળે જોઈગયા ન 3) પ! હ્રુમૈનિઝમ ઉદારમતવાદના 
કેટલાક પરંપરાગત સિધ્ધાંતોનો જોકે અસ્વીકાર કરે છે, તેમ છતાં ઉદારમતવાદી 
ભાવનાનો તે વારસ છે, એવો દાવો કરે છે. રૅડિકલ હ્રુમનિઝમ ઉદારમતવાદી 
શજકીય સિધ્ધાંતમાં (સંસદીય લોકશાહીને બદલે સંગઠિત લોકશાવી), આર્થિક 
સિધ્ધાંતમાં (મૂડીવાદને બદલે સહકારી અર્ધતંત્ર), અને નૈતિક સિધ્ધાંતમાં 
(ઉપયોગિતાવાદને બદલે નીતિમત્તાનો પ્રાકૃતિક આધાર) જદો પડે છે. સામાન્ય 
સામા2ક મુદ્દાઓની બાબતમાં રેડિકલ હ્ુમેનિઝમ ઉદારમતવાદથી ઝાઝો જુદો 
પડતો નથી, સિવાય કે, એ વધુ ચોકક્સ પ્રમાણમાં સત્તાવાદી છે. વ્યક્તિ સ્વાતંત્રય 
અને ભ્યક્તિ ગૌરવના સ્વીકાર જેવા ઉદારમતવાદી મૂલ્યોમાં રેડિકલ હ્ુમેનિઝમ 
માને છે, સામાઢ/ક સમસ્યાઓ પરત્વે આપાણુ વલણ કેવું છે, એ મહંદશે આ 
મૂલ્યોની આપાણે કેટલી કદર કરીએ છીએ એનાથી નિશ્ચિત ધાય છે. 

સામાજિક પ્રશ્નો પરત્વે રૅડિકલ હ્રુમેનિઝમનો અભિગમ ઉદારમતવાદના 
જેવો «/ છે, પાણ એમાં સમાનતા પર વિશેષ ભાર છે, ઉદારમતવાદી અભિગમ 
સુપરિચિત હોવાથી દરેક સામાક સમસ્યાઓમાં એ શું છે, એની અલગ ચર્ચા 
કરવાની «/રૂર નથી. આમ છતાં, બે પ્રશ્નોનો વિશેષ ઉલ્રેખખ કરવો આવશ્યક છે. 
આ બે પ્રશ્નો છે : શિક્ષણનું વિષયવસ્તુ અને સમાજમાં સ્રીઓનું સ્થાન. ભારતના 
સંદર્ભમાં જ્ઞાતિવાદ, કોમવાદ, અને અસ્પૃશ્યતા જેવા પ્રશ્નોની અલગ ચર્ચા કરવી 
#૪રૂરી છે. 





૨૦૨ રેડિકલ ક્રુમેનિઝમ 


શિક્ષણનું વિષયવસ્તુ 


શિક્ષાણ મૂલ્ય નિરપેક્ષ હોવું ન જોઈએ, હોઈ પણ ન શકે. મૂલ્યનિરપેક્ષ 
શિક્ષાગનો આગ્રહ રાખવામાં આવે, એનો અર્થ પ્રવર્તમાન મૂલ્યપ્રથાને પરોક્ષ 
સમર્થન આપીએ છીએ, એવો થાય. પછી આવી મૂલ્યપ્રથા ભલેને ગમે તેટલી 
અન્યાયી અને અયોગ્ય કેમ ન હોય. એનો અર્થ એવો પણ થાય કે પ્રવર્તમાન 
પૂર્વગ્રહો, વહેમો અને પૂર્વનિશ્ચિત ખ્યાલોને આપણે કશી ચકાસણી કર્યા વિના 
અથવા કસોટી કર્યા વિના સ્વીકારી લઈએ છીએ. 

પ્રકૃતિ અને સમાજ વિષે જ્ઞાન આપવા ઉપરાંત શિક્ષણે મનુષ્યને મુક્ત કરવા 
અને ઉર્ધ્વ કરવાનો પ્રયાસ કરવો જોઈએ. એનો અર્થ એ થયો કૈ જ્ઞાન આપવા 
ઉપરાંત શિક્ષણના બીજા બે ધ્યેયો હોવાં જોઈએ : (૧) વિદ્યાર્થીની માનસિક 
સ્વતંત્રતાનો ઉત્કર્ષ અને (૨) તેની નૈતિક સંવેદનશીલતાનો વિકાસ. 

આ બન્ને ધ્યેયો લશ્કરી ચોકઠા જેવી શિસ્ત લાદવાનો પ્રયાસ કર્યા વિના 
હાંસલ કરી શકાય તેમ છે. હકીકતમાં તો વિદ્યાર્થીની માનસિક સ્વતંત્રતા કોઈ પાગ 
પ્રકારની ઉપરથી ઠોકી બેસાડવાની ચેષ્ટાનો પ્રતિકાર કરવાની ક્ષમતામાં વધારો 
કરશે. 

વિદ્યાર્થીની માનસિક સ્વતંત્રતાનો ઉત્કર્ષ કરવા માટે શિક્ષકે વિદ્યાર્થીને ''શા 
માટૅ'' પ્રશ્ન પૂછવા માટે પ્રોત્સાહિત કરવો જોઈએ. અને વિદ્યાર્થીની આ 
જ્જ્ઞાસાવૃત્તિને મજબૂત કરવાનું કામ એ શિક્ષકનું પ્રાથમિક કાર્ય 
વિદ્યાર્થીની તર્કશક્તિ વિકસાવવાનો, વિવેચનાત્મક બુધ્ધિ વિકસાવવાનો હેતુ હોવો 
જોઈએ, શિક્ષણનો આ પ્રથમ ઉદ્દેશ હોવો ઘટે. 

શિક્ષણનો બીજો ઉદ્દેશ વિદ્યાર્થીની નૈતિક સંવેદનશીલતા વધારવાનો અને 
તેના ચારિવ્યનિર્માણમાં સહાયરૂપ થવાનો હોવો જોઈએ. ધાર્મિક શિક્ષણ આપીને 
આ હેતુ સિધ્ધ કરવાને પ્રયાસ ન કરવો જોઈએ. આંધળો વિશ્વાસ અથવા શ્રધ્ધા એ 
નૈતિક શિક્ષણનો પાયો ન બનવો જોઈએ. ઉપરાંત, ધર્મશ્રધ્ધા જુદા જુદા 
ધર્મપાળનારાઓમાં અસહિષ્ણુતા અને વિખવાદ વધારવાનું કામ કરે છે. કેટલાંક 
ધાર્મિક ઉપદેશો નૈતિક ધોરણની વિરૃધ્ધ છે, જેમ કે હિન્દુ ધર્મમાં જ્ઞાતિવાદ અને 
અસ્પૃશ્યતા તેમજ બધા ધર્મોમાં સ્રીઓને ઊતરતો દરજ્જો અથવા સ્થાન આપવામાં 
આવ્યું છે. 








સામાજિક સમસ્યાઓ પરત્વે માનવવાદી અભિગમ શ્બ્ડુ 


નૈતિક શિક્ષણમાં વિદ્યાર્થીઓને અમુક પ્રકારની નીતિસંહિતા જ શીખવવાનો 
પ્રયાસ નહીં કરવો જોઈએ. એક તો, આવો પ્રયાસ સામાન્ય રીતે ફોગટ પુરવાર થતો 
હોય છે. નીતિ ઉપદેશો વિદ્યાર્થીઓને તેમનાં ચારિત્યનું નિ્મીણ કરવામાં બહુ 
ઉપયોગી સિદ્ધ થતા નથી. બીજું, નીતિસંહિતા અને નીતિ ઉપદેશોના શિક્ષણમાં 
એક પ્રકારની જેહુકમશાહી, ઠોકી બેસાડવાની ચેષ્ટા થતી હોય છે, શિક્ષાગની બીજી 
શાખાની જેમ નૈતિક શિક્ષણને પાગ બૌધ્ધિક આધાર હોવો ઘટે. 

નૈતિક શિક્ષણનો ઉદ્દેશ વિદ્યાર્થીઓની નૈતિક સંવેદનશીલતા વધારવા અને 
નૈતિક ધોરણો વિકસાવવામાં સક્ષમ બનાવવા અને પ્રોત્સાહિત કરવાનો હોવો 
જોઈએ. અમેરિકા અને પશ્ચિમ યુરોપમાં આ દિશામાં શિક્ષણકારો દ્વારા ઘાણા 
પ્રયોગો કરવામાં આવ્યા છે. મોટા ભાગના પ્રયાગોમાં વિઘાર્થીઓના નાના જૂથ 
સક્ષમ એક એવી કાલ્પનિક પરિસ્થિતિ ૨જ/ કરવામાં આવે, જેમાં એમને નૈતિક 
નિર્ણય લેવાની જરૂર ઊભી થતી હોય . નૈતિક સમસ્યાનો પોતે શું ઉકેલ સૂચવે છે, 
એ જણાવવા તેમને પ્રોત્સાહિત કરવામાં આવે છે, અને પછી જુદા જુદા 
વિદ્યાર્થીઓએ સૂચવેલા ઉકેલોની તેઓ સમીક્ષાત્મક વિવેચન કરે છે. શિક્ષક પણ 
પોતાનો ઉકેલ આપવાનો પ્રયાસ કર્યા વિના આ કાર્યક્રમમાં જોડાય છે, આવા 
પ્રયોગોનો હેતુ શું સારુ છે અને શું સારું નથી, એનો વિદ્યાર્થીઓ જાતે વિચાર કરતા 
થાય એ છે. આ રીતે નૈતિક શિક્ષાણ, ખાસ કરીને માધ્યમિક કક્ષાએ, વિદ્યાર્થીઓને 
આપવાનો પ્રયાસ કરવો જોઈએ. 

જે શિક્ષકો ખુદ સમીક્ષાત્મક બુધ્ધિકેળવણી અને નૈતિક સંવેદનશીલતાનાં 
મૂલ્યોમાં વિશ્વાસ ધરાવતા નથી તેઓ એ પ્રકારનું શિક્ષણ આપી શકે નહીં. 
શિક્ષણના વિષયયસ્તુમાં મૂલ્યપદાર્ષનો સમાવેશ થાય એ સારુ શિક્ષકોને શીખવવાની 
કૅ તાલીમ આપવાનો કાર્યક્રમ હાથ ધરવામાં આવવો જોઈએ. શિક્ષણના વિષયવસ્તુ _ 
સંબંધી પરિષદો અને પરિસંવાદો યોજવાથી આ હેતુ પાર પાડી શકાય. 

હાલની શિક્ષાણ પ્રથામાં સુધારાણા કરવા ઘણાં સૂચનો કરી શકાય તેમ છે. 
ભારતમાં “જનતં' 1જ'' (સીટીઝન્સ ફૉર ડેમોક્રેસી) દ્વારા બહાર પાડવામાં 
આવેલી પુસ્તિકા ૧ 'ભુકેશન ફોર અવર પીપલ''માં આવા ઘાણાં સૂચનો 












૧. ડા. જે. પી. નાયક દ્વારા તૈયાર કરવામાં આવેલી અને જનતંત્ર સમાજ દ્વારા 
બહાર પાડવામાં આવેલી પુસ્તિકા, “* એજ્યુકેશન ફોર અવર પીપલ'', ૧૯૭૮, 





રન રેડિક્લ લરુમેનિઝમ 
આપણને મળશે. 
સ્રીઓનો સામા2૪ક દરજ્જો 


કુટુંબમાં સામાન્ય રીતે સ્રીઓ સાથે સ્નેહભ્યો અથવા લાગણીભર્યો વર્તાવ 
કરવામાં આવે છે; કયારેક કોઈ ઘરમાં સ્રી પ્રભાવક વ્યક્તિત્વ ધરાવતી હોય એવું. 
પણ જોવા મળે છે. આમ છતાં, સર્વત્ર, સ્રીઓનું સ્થાન અથવા ૬૨૦/જો પુરૂષ, 
કરતાં નીચો અથવા ઊતરતો હોય છે. એનું કારણ એ છે કે સમાન સ્રીઓ અને 
પુરૂષો પાસેથી જુદી જુદી અપેક્ષાઓ રાખે છે. પુરૂષો કુટુંબનું ભરણપોષણ કરે. 
એવી અપેક્ષા રાખવામાં આવે છે, આથી તેઓને કામનાં કારાગોસર ધરની બહાર 
સમય ગુજારવો પડે છે. તો બીજી બાજુ, સ્રીઓને મુખ્યત્વે ઘરમાં રહેવું પડે છે. 
બાળકોનો ઉછેર કરવો, તેમની સારસંભાળ રાખવી, ખોરાક રાંધવો અને ઘરનાં 
બીજાં પરચુરણ કાર્યો કરવાં, એવી એમની પાસે અપેક્ષા રાખવામાં આવે છે. સ્્રી- 
પુરૂષો જે ભિદ્ર બિત્ર ભૂમિકાઓ ભજવે છે, એનાં દૂરગામી પરિણામો છે. 

મૌટા ભાગનાં કુટુંબોમાં છોકરાઓને છોકરીઓ કરતાં વધુ સારું શિક્ષણ 
આપવામાં આવે છે. જ્યારે નાણાંકીય સ્થિતિ સારી ન હોય અથવા સાધનો સીમિત 
હોય ત્યારે આવું ખાસ બને છે. છોકરો મોટો ષાય એટલે રોટલો રળનાર બને અને 
છોકરી મોટી થાય એટલે વહુ અને આગળ જતાં માતા બને એ રીતે તેમને તાલીમ 
આપવામાં આવે છે. 

જીવનમાં પછી આગળ ઉપર પુરૂષોની કમાવવાની ચઢિયાતી શક્તિને કારાણે, 
તેમના વધારે સારા શિક્ષણને કારણે વધુ ભાપક અનુભવને કારણે સ્રીઓ કરતાં 
તેમનો દરજજો ઊંચો બને છે. કમાવાની શક્તિ, તેમજ શિક્ષણ અને બીજી 
સિદ્ધિઓને કારણે પુરૂષને સમાજમાં માનપાન મળે છે. «તારે સ્રી જો એક સારી 
વહુ અને પ્રેમાળ માતા હોય તો તેને સમાજમાં આદર મળે છે. 

આવા સામા2ક શ્રમ વિભાજનને કારણે પોતાની શક્તિઓ અને 
ક્ષમતાઓનો વિકાસ કરવાની પૂરતી તકો સ્રીઓને મળતી નથી. સ્ત્રીઓને ન્તારે 
નોકરી મળે છં, ત્યારે સામાન્ય રીતે તેમને ઉતરતી કક્ષાનાં કામ અને ઓછા દરમાયા 
કે વૈતન મળે છે. આવી સ્ત્રીઓને ઘરમાં અને બહાર બંને «/ગ્યાએ કામ કરવું પડે 
છે, જ્યારે કોઈ સ્રી વિજ્ઞાન કે કળામાં, અથવા ઉદ્યોગ કે વાણિજ્યમાં આગળ પડતું 
સ્થાન પ્રામ કરે તૌ તેને એક અસામાન્ય બિના ગણવામાં આવે છે. એક સામાન્ય 
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નિયમ તરીકે સ્રીઓનો માનસિક વિકાસ કુંઠિત રહે છે, અને વસ્તીના અડધોઅડધ 
ભાગના યોગદાનથી સમાજ પણ વંચિત રહે છે. 

સમાજમાં સ્રીઓના ઊતરતા દર૬/જાનું એક બીજું પણ દૂરગામી પરિણામ 
છે. આરંબિક તબક્કામાં, બાળકનું મોટાભાગનું શિક્ષણ, ઘરમાં, માતાના ખોળામાં 
એની નજર તળે થાય છે. જો માતા અભાગ અને વહેમોમાં માનનારી હાય તો 
બાળકનો ઉછેર રૂઢિચુસ્ત અને જે કહેવામાં આવે તે બધું માની લેવું, એવા 
વાતાવરણમાં થાય છે. 

વિકાસશીલ સમાજોમાં આવું વિશેષ પ્રમાણમાં જેવા મળે છે. ભારતમાં 
સામાન્ય સાક્રતાનું પ્રમાણ ૩૦ ટકા કરતાં યોડું વધારે છે, પણ સ્ત્રી સાક્ષરતાનું 
પ્રમાણ તો માંડ ૧૮ ટકા જ છે. નવી પેઢીનો ઉછેર કરવાની જવાબદારી જે 
સ્રીઓની ગાણાય છે, તેઓને જ અજ્ઞાન અને વહેમોમાં ડૂબેલી રાખવામાં આવે 
છે. આનાથી જે સામાજિક હાનિ થાય છે, તેનો હિસાબ કાઢવો અશક્ય છે. 

ઘાગીવાર એવો દાવો કરવામાં આવે છે કે ભારતમાં સ્રીઓને ધણો આદર 
આપવામાં આવે છે. પણ એમાં સાચું એ છે કે «યારે સ્રીઓ કહ્યાગરી અને પ્રેમાળ 
માતા હોય ત્યારે તેમને માનપાન આપવામાં આવે છે. કુટુંબમાં તેમનો દરજજો 
પુરૂષો કરતાં ઊતરતો છે. સ્રીસહજ ગુણો ધરાવતી સ્રીને જે આદર આપવામાં 
આવે છે, એના કરતાં ઘણો ઓછો આદર પોતાના પગ ઉપર ઊભી રહેનાર અને 
જાતે કમાનાર, એવી સ્વતંત્ર સ્રીને આપવામાં આવે છે. 

માનવવાદ એમ છ્પણે માને છે કે દરેક ભક્તિના, પછી તે સ્ત્રી હોય કે પુરૂષ, 
ગૌરવનો સમાનપાગે સ્વીકાર થવો જોઈએ. શિક્ષણ, રોજગારી, અને સામાન્ય 
સાંસ્કૃતિક વિકાસની બાબતમાં સ્રીઓને પણ પુરૂષો જેટલી જ સમાન તકો હોવી 
જોઈએ. આ કારણથી માનવવાદીઓ તરફથી નારીવાદી ચળવળને ઉત્સાહ પ્રેરક 
સમર્થન પ્રામ થાય છે. પ્રથમ તો, દરેક કુટુંબમાં છોકરા અને છોકરીઓને હંમેશા 
સરખું શિક્ષણ પ્રામ ષવું જોઈએ, એ મુદ્દ પર આપણે ભાર મૂકીએ છીએ. 
જીવનના આગળના તબક્કામાં સવેતન વ્યવસાય અથવા કામકાજની સરખી તકો 
ઉપલબ્ધ થવી જોઈએ. નોકરી આપવામાં અથવા વેતન ભથ્થાં આપવાની બાબતમાં 
માલિકો તરફથી સ્તીપુરૂષો પ્રત્યે આ બાબતમાં કોઈ પક્ષપાત રાખવામાં આવવો ન 
જોઈએ. સરખા કામ માટે સ્રી અને પુરૂષોને સરખું વેતન આપવામાં આવવું 
જોઈએ. વારસો, લગ્ન, દતક વિધાન અને છૂટાછેડાની બાબતમાં જે કાનૂની 
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જોગવાઈ ઓ છે, એમાં પણ સમાનતા હોવી જોઈએ. ભારતમાં દહેજપ્રથા જેવી 
અસમાન સામારક રૂઢિઓની વિરૃધ્ધ લોકમત તૈયાર કરવો જોઈએ, અને કાયદા 
દ્વારા એના પર પ્રતિબંધ મુકાવો જોઈએ. બાળકોની ઈચ્છા ન હોય એવી સ્્રીઓને 
બાળકોને જન્મ આપવાની કોઈ ફરજ પાડવામાં ન આવવી જોઈએ. સ્ત્રીનો 
ગર્ભપાતનો અધિકાર છે, એનો સ્વીકાર સમાજે કરવો જોઈએ. 

આમ છતાં, વધારે મહત્વની બાબત તો એ છે કે સ્રીઓ પ્રત્યેના સમાજનાં 
વલાણોમાં અને સ્રીઓ પાસે રખાતી અપેક્ષાઓમાં ધરમૂળથી પરિવર્તન આવવું 
જોઈએ. આ તો લાંબાગળાનો ઉદ્દેશ છે. એ સિદ્ધ કરવા સારુ દરેક દેશમાં મજબૂત 
નારીવાદી ચળવળ ઊભી થવી જોઈએ. સામા*૪ક સમાનતા હાંસલ કરવા સારુ 
શ્રીઓને શટેરી અને ગ્રામીણ વિસ્તારોમાં સંગઠનો સ્યાપવાં જોઈએ. 


કોમવાદ, જ્ઞાતિવાદ અને અસ્પૃશ્યતા 


ભારતની ઉકેલવી અત્યંત મુશ્કેલ એવી સમસ્યાઓમાં આપાગે કોમવાદ, 
જ્ઞાતિવાદ અને અસ્પૃશ્યતાનો સમાવેશ કરી શકીએ. આ ત્રણે સમસ્યાઓમાં 
જ્ઞાતિવાદ અને અસ્પૃશ્યતાનો ઈતિહાસ ઘણો લાંબો છે. આ અનિષ્ને દૂર કરવાના 
પ્રયાસો ૨૫૦૦ વર્ષો પૂર્વે બુધ્ધના સમયથી થતા રહ્યા છે. કોમવાદ હિન્દુ-મુસ્લિમ 
વચ્ચેનો તનાવ- એને પણ નવ સદીઓનો ઈતિહાસ છે. ભારત પર મુસ્લિમ 
આક્રમણોનો આરંભ ૧૧મી સદીમાં થયેલો. 

૧૯૪૩માં આઝાદી મળ્યા બાદ, ભારતમાં ઠીક પ્રમાણમાં ઉદ્યોગીકરણ થયું 
છે. શિક્ષણમાં પણ ઠીક પ્રમાણમાં વિસ્તાર થયો છે, ગુણવત્તાની દષ્ટિએ નહીં તો 
માત્રાની દષ્ટિએ તો તેમાં વધારો થયો છે. ઉદ્યોગોનો વિકાસ અને શિક્ષણમાં 
વધારો થવાની સાથે કોમવાદ, જ્ઞાતિવાદ અને અસ્પૃશ્યતા જેવી સામા*િ/ક બદીઓ 
અદૃશ્ય થઈ જશે તેવી અપેક્ષા રાખવામાં આવતી હતી. મહંદશે આ અપેક્ષા ઠગારી 
નીવડી છે. શહેરો અને મોટાં નગરોમાં અસ્પૃશ્યતા ઓછી થઈ હોય તેમ લાગે છે. 
પાણ કોમવાદ અને જ્ઞાતિવાદ તો અગાઉ જેટલાં જ પ્રબળ છે. ખરેખર તો આ 
અનિષ્ટોને જાણે કે જીવતદાન મળ્યું હોય એવું ઘણીવાર અનુભવાય છે. આ 
સમસ્યાઓ શા માટે હજુ પણ ઉકેલવી મુશ્કેલ રહી છે, એ માટે કેટલાંક કારણો 
છે. 

પ્રથમ તો, આઝાદી પછી સિધ્ધાંતવિહોણું સત્તાલક્ષી રાજકારણ મજબૂત 
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બન્યું છે, અને હવે તો તેમાં ભયજનક પ્રમાણમાં વધારો થયો છે, તે આ અનિષ્ટોના 
સાતત્યમાં ટીક ઠીક પ્રમાણમાં ફાળો આપે છે. રાજકીય પક્ષો વિચારધારાઓ અને 
કાર્યક્રમો પર આધાર રાખીને લોકો સમક્ષ જતા નથી, એને બદલે વધુ પ્રમાણમાં 
કોમવાદી અને જ્ઞાતિવાદી લાગણીઓને અપીલ કરે છે. સ્થાનિક, રાજ્યકક્ષા અને 
કન્દ્રકક્ષાએ ચૂંટાગીઓમાં ઉમેદવારોની પસંદગી કોમ અને જ્ઞાતિવાદી ગણિતોને 
આધારો કરવામાં આવે છે જુદીજુદી કોમો અને જ્ઞાતિઓ (જેમાં અનુસૂચિત 
શ્ષાતિઓ અથવા હરિજનોનો સમાવેશ થઈ જાય છે) ના નેતાઓ જાણે કે વૉટબેન્કો 
હોય એમ જુદા જુદા રાજકીય પક્ષો એમનો ટૅકો લેવા પડાપડી કરે છે. આમ, 
/કીય વ્યવહાર કોમવાદી અને જ્ઞાતિવાદી તફાવતોને વધારે ધાર આપવાનું કામ 
કરે છે. 
બીજું, અનુસૂચિત જ્ઞાતિઓ, અનુસૂચિત જનજાતિઓ અને પછાત વર્ગો 
કારી નોકરીઓ અને ઉચ્ચ શિક્ષણની સંસ્થાઓમાં અમુક પ્રમાણમાં અનામત 
કો રાષ્યવાની ““અનામત પ્રથા''એ કેટલાક પ્રશ્નો ઊભા કર્યા છે. અનામત 
કોના લાભ અનુસૂચિત જ્ઞાતિઓ અનુસૂચિત #નજાતિઓ અને પછાત વગોના 
પ્રમાણમાં વધુ આગળ વધેલા કેટલાંક કુટુંબોના પાતળા સ્તર સુધી જ પહોંઆ છે. 
આ વર્ગો અને જ્ઞાતિઓના વધુ ગરીંબ અને વધુ પછાત વિભાગો, જેની વિશાળ 
બહુમતી છે, એમને આ અનામત નીતિનો કોઈ લાભ મળ્યો નથી. અનુસૂચિત 
જ્ઞાતિઓ, જનજાતિઓ અને પછાતવગૉના પ્રમાણમાં વધુ આગળ વધેલા કુટુંબોનું 
અનામતનીતિ ચાલુ રહે એમાં એક પ્રકારનું સ્થાપિત હિત ઊભું થયું છે. અને જે 
પક્ષો અનામત પ્રથા ચાલુ રહે એમ માને છે, એમને તેઓ ટેકો આપે છે. આ 
નીતિએ સવર્ણ હિન્દુઓમાં વિરોધ અને રોષની લાગણી ઊભી કરી છે. 

ત્રીજું, આપણે ત્યાં થતો આર્થિક વિકાસ અત્યંત ધીમી ગતિએ માય છે, 
અને જે કંઈ વિકાસ થાય છે, એમાંનો ગણનાપાત્ર હિસ્સો તો વસતીવધારાને 
કારાગે બિનઅસરકારક બની જાય છે. ઉઘોગો અને વેપાર ધંધાનાં નાનાં એકમોમાં 
સ્વ-રોજગારીની તકો આથી ઘણી મર્યાદિત રહે છે. એનું એક પરિણામ કોમો અને 
જ્ઞાતિઓ વચ્ચેની હાલ પ્રવર્તમાન આર્થિક અસમાનતાઓને ઓર ધાર આપવામાં 
આવ્યું છે. રોજગારી અને સ્વ-રૉજગારીની પ્રામ તકો માટેની આર્થિક સ્પર્ધા વધુ 
તીવ્ર બનતા જુદી જદી કોમો અને જ્ઞાતિઓના ગરીબ વિભાગો વચ્ચેના તનાવો 
અને સંઘર્ષોમાં વધારો થયો છે. મુરાદાબાદ, મેરઠ, અમદાવાદ અને વૈદ્રાબાદ જેવા 





માટે 














શ્ન્‍્ટ રસિક ઘુમેનિઝમ 


ઔઘોગિક અને વેપારધંધામાં ઝડપથી વિકસતાં શહેરોમાં હિન્દુ-મુસ્લિમ વચ્ચેના 
સંઘર્ષો વધ્યાં છે, એ આ હકીકતની સાક્ષી પૂરે છે. 

એક બીજું, મનોવૈજ્ઞાનિક, કારાગ પર છે, જે કોમ કોમ વચ્ચે જ્ઞાતિ જ્ઞાતિ 
વચ્ચે હાલ પ્રવર્તતી લાગણીઓને મજબૂત કરવાનું કામ કરે છે. ભારતીય સામાજ 
ભૂતકાળના અર્ધ-સામંતવાદમાંથી ધીરે ધીરે વિકાસશીલ મૂડીવાદી સમાનમાં બદલાઈ 
રહ્યો છે. ગ્રામીણ જીવનમાં જોવા મળતી એક પ્રકારની સામા*ક સલામતી લોકો 
ગુમાવી રહ્યા છે, અને શહેરી જીવનની આર્થિક અનિશ્ચિતતા અને વૈયક્તિક 
એકલતાનો ભોગ બની રહ્યા છે. આવી પરિસ્થિતિમાં જ્ઞાતિ અને ધર્મ પર આધારિત 
સામૂહિક્તામાં માનસિક રાહત અથવા આશરો મેળવવા માણસો લલચાય એ 
સ્વાભાવિક છે. જુદાં જુદ્યાં ગામોમાંથી શહેરોમાં વસવાટ અર્થે «તા હિન્દુઓ 
પોતાનાં જ્ઞાતિસંગઠનો શહેરોમાં સ્થાપે છે. જ્યારે જદાં જુદ્યાં ગામોમાંથી આવતા 
મુસ્લિમો શહેરોમાં મુસ્લિમ વિસ્તારોમાં જ રહેવાનું પસંદ કરે છે. આર્થિક 
અનિશિતતા અને શવેરની એકલતા જ્ઞાતિ અને કોમ પર આધા રિત ગાંઠોને મજબૂત 
કરવાનું કામ કરે છે. * 

કોમવાદ, જ્ઞાતિવાદ અને અસ્પૃશ્યતાની સમસ્યાઓ ઉકેલવી અત્યંત મુશ્કેલ, 
લગભગ અશક્ય, શા માટે બની છે, એની સમજૂતી ઉપર «/ણાવ્યાં એ પરિબળો 
આપે છે,આ પ્રશ્નોના નિવારણ માટે વિવિધ પ્રકારના ઉપાયો આપણે હાથ ધરવા 
પડશે. 

પ્રથમ તો, માનવવાદ અને સેક્યુલારિઝમના પ્રસાર માટે વ્યવસ્થિત આંદોલન 
શરૂ કરવું પડશે. અમુક કોમ અથવા જ્ઞાતિના સભ્ય છે, એને બદલે પોતે મનુષ્ય છે, 
એ રીતે લોકો વિચારે એ માટેની સભાનતા પેદા કરવી પડશે. આ સામાનક 
અનિષ્ટોનો સામનો કરવા આપણે જે ઉપાયો પ્રયોજીએ તેના સાંસ્કૃતિક આધાર 
તરીકે માનવવાદી નવજાગૃતિની પ્રતિક્ઠા આપણે કરવી પડશે. 

બીજું, ઈચ્છિત પરિવર્તન લાવવાની બાબતમાં શિક્ષણ એક પ્રભાવશાળી 
સાધન બની શકે તેમ છે. શિક્ષણના વ્યાપમાં વધારો થવો જોઈએ, અને સાથે સાથે 


૨. ડા. એરિક ફોમે તેમના પુસ્તક “* ફિયર ઓફ ફીડમ'*માં સમૃહવાદ અથવા 
સામૂહિંકતા તરફ વધતા આકર્ષણનું જે વિજ્વેષણ ક્યું છે, એને આ વિશ્લેષણ મળતું 
આવે છે. 





સામાજિક સમસ્યાઓ પરત્વે માનવવાદી અભિગમ / 


તેની ગુણવત્તામાં સુધારણા થવી જોઈએ. એવું જોવા મળ્યું છે કે ઉત્તર ભારતમાં 
મૃસ્લિમો પૂરતા પ્રમાણમાં શિક્ષાગ મેળવવા તરફ વળ્યા નથી. અન્યત્ર કરતાં 
હિન્દુ-મુસ્લિમ સંઘર્ષો ઉત્તર ભારતમાં વધુ પ્રમાણમાં થાય છે, એનું એક કારાગ 


કદાચ આ હોઈ શકે. ઉત્તર ભારતના મુસ્લિમોમાં શિક્ષણનો પ્રસાર થાય તો તેની _ ક 
દશની કોમીપરિસ્થિતિ પર ઘણી સારી અસર થાય. આમ છતાં વધોરે મેલવનું'નો “-” 


શિક્ષણની ગુણવત્તામાં અને તેના વિષયવસ્તુમાં સુધારાણા કરવામાં આવે 
સેક્યુલર વલાણો અને મૂલ્યોને ૬ઢ કરે, એ રીતે શિક્ષા વ્યવસ્થાની પુર્નરચના 
કરવામાં આવવી જોઈએ. સેક્યુલર દષ્ટિબિન્દુષી પાઢ્યપુસ્તકો તૈયાર કરવામાં આવવાં 
જાઈએ. ખાસ તો, ઈતિહાસનાં પુસ્તકોમાં રાજાઓ અને રાજકુમારોની વાતો કરતાં 
લોકો અથવા «નસમાજના પ્રશ્નો પર વિશેષ ભાર મુકાવો જોઈએ. 

અનામત નીતિમાં પણ જરૂરી સુધારા કરવાની જરૂર છે. સરકારી નોકરીઓ 
અને કૉલેજોમાં અનામત બેઠકો અનુસૂચિત જ્ઞાતિઓ, જનજાતિઓ અને પછાત _ 
વગમાંના આર્થિક રીતે નબળા અને પછાત શૈક્ષણિક રીતે પછાત એવા વિભાગો 
માટે જ સીમિત રાખવી જોઈએ. આવી અનામત બેઠકોની જોગવાઈ પણ નિથિત 
સમય માટે રાખવામાં આવવી જોઈએ. ભૂતકાળમાં ભેદભાવોનો ભોગ બનેલા 
વિભાગો માટે રાજ્ય તરફથી લેવાતા પછાત વર્ગો માટેનાં ઉત્કર્પના પગલાં-હકારાત્મક 
ઉષાયો-મુખ્યત્વે કરીને શૈશ્રણિક શિષ્યવૃત્તિઓ અને ગ્રાંટના સ્વરૂપમાં હોવા જોઈએ. 
અનુસૂચિત જ્ઞાતિઓ, જનજાતિઓ અને પછાત વગના આશાસ્પદ છોકરાઓ 
અને છોકરીઓને અત્યારે જ પ્રમાણમાં આવી શિષ્યવૃત્તિઓ આપવામાં આવે છે, 
એનાં કરતાં વધારે પ્રમાણમાં આપવામાં આવવી જોઈએ. અનામતોની પ્રથાના 
અંત પછી આ પ્રકારની મદદ ચાલુ રહેવી જોઈએ. 

આપણે આગળ જોયું તેમ, આર્થિક અનિશ્ચિતતા અથવા શહેરી એકલતાને 
કારાણે લોકો જ્ઞાતિ અને કોમન ધોરણો સંગઠનો બનાવવા લલચાય છે. આ 
વલણનો સામનો કરવા માટે આર્થિક, સામારિ7ક અને રાજકીય જરૂરિયાતોના 
આધાર પર વૈકલ્પિક સંગઠનો રચવાં જોઈએ. વેલ્ફેર સોસાયટીઓ, લોકસમિતિઓ, 
મતદાતા-પરિષદો, મજર મંડળો-વ્યવસાયિક સંઘો એ આવા વૈકલ્પિક સંગઠનોનાં 
&માંત છે. 

અગાઉ જોયું તેમ, સત્તાલક્ષી રા«/કારાગ અને આર્થિક વૃધ્ધિનો ધીમો દર એ 
કોમવાદ, જ્ઞાતિવાદ અને અસ્પૃશ્યતાનાં અનિષ્ટોને ટકાવનારાં પરિબળો છે. 





૨૧૦ રૂરિકલ લ્રુમેનિઝમ 


અગાઉનાં પ્રકરણોમાં આપણે «/ગાવ્યું છે તેમ નીચેથી શરૂ થતી અને લોકશાહી 
મૂલ્યોનો પ્રચાર કરતી માનવવાદી ચળવળ તેમજ ગ્રાસ રૂટસ કક્ષાના લોકસંગઠનો 
એ સત્તાલક્રી રાજકારણ સામેનો શ્રેષ્ઠ ઈલાજ છે. ભારતની વધતી વસ્તી માટે 
રોજગારીની પૂરતી તકો ઊભું કરતું આર્થિક આયોજન કેવું હોવું જોઈએ એની વાત 
પણ આપાણે અગાઉ કરી ગયા છીએ. અને છેલે, જ્યાં સુધી આપણું રાજકારણ 
સત્તા માટેની સિધ્ધાંત વગરની સાઠમારીમાં ખૂંપેલું રહેશે અને આપગું અર્થકારણ 
વધતી બેરોજગારીની સમસ્યાનો ઉકેલ લાવવામાં સફળ નહીં થાય ત્યાં સુધી 
કોમવાદ, જ્ઞાતિવાદ અને અસ્પૃશ્યતાનાં અનિષ્ટો નિર્મૂળ નહીં થાવ, એ આપાણે 
ઉમેરવું જેઈએ. 





૨૧૧ 
સોળ, 6 
ર 


વિચારોની કાંતિકારી ભૂમિકા. 





૧૯૩૬માં જેલમાંથી છૂટ્યા બાદ એમ. એન. રૉયે એક અત્યંત મહત્વનું 
ધાન કર્યું હતું. એ વિધાનમાં સામ્યવાદ સાથેના એમના વધતા મતભેદો અને 
પાછળથી તેમાગે માકર્સવાદનો જે અસ્વીકાર કય એનાં બીજ પડેલાં છે. એમનું 
[ધાન આ પ્રમાણે હતું : “દક મહત્વની સામાજિક કાંતિ પહેલાં દાર્શનિક 
તઘવા ફિલોસોફીકલ કાંતિ ષવી જો! લવાસ દરમિયાન તેમાણે ઈતિહાસનો 
અભ્યાસ કય અને એમાંથી એઔ એવા તારણ પર આવ્યા કે વૈચારિક આંદોલનો 
હંમંશાં યૂંગપ્રવર્તક સામાન્ત્ક અને રાજકીય ઘટના ઓનાં પુરોગામી હોય છે. 
વિશ્ાર કાર્યનો પુરોગામી હોવાથી, સામા2૮ક આર્થિક કાંતિને ચાલના આપનારું 
બળ વિચારોમાં આવેલી ક્રાંતિ હોય છે, એવું એમણે પ્રતિપાદન કર્યું, 

વિચારો હંમેશા સર્જનાત્મક ભૂમિકા ભજવે છે, એવું રૉય માને છે. રૉયની 
જ્ઞ માન્યતા, કાંતિ વિષેનો માકર્સવાદી સિધ્ધાંત, અથવા કમ-સે-કમ જદા જુદા 
સાખ્યવારી પક્ષો જ રીતે એનું અર્થઘટન કરે છે, એની વિરુધ્ધ છે, આ માફર્સવાદી 
[પપ્ધાતની ૬૪એ વિચારો (વિચારધારાના અર્થમાં) એ તો પાયો રચતી સામારિ/ક 
વાસ્તવિકતા પર રચવામાં આવેલ 'ઉપરી-માળખું (સુપર સ્ટ્રકચર) છે. પાયો 
સ્‍્થરતી સામા૨/ક વાસ્તવિકતા એ ઉત્પાદનનાં મુખ્ય સાધનોની માલિકી તેમજ એ 
ઉત્પાદનનાં મુખ્ય સાધનોની માલિકી તેમજ તેમાંથી ઉદ્ભવતા વર્ગીય સંબંધોથી 
ધત થતી આર્ષિક જવસ્થાની બનેલી છે. આથી મૂડીવાદી સમાજમાં પાયો 
શતી વાસ્તવિક્તા મૂડીની ખોનગી માલિકી અને માલિકો તથા કામદારો વચ્ચેના 
[વિશાધી વર્ગીય સંબંધોની બનેલી છે. સંસ્કૃતિ (કલ્ચર) એ પાયો રચતી 
યાસ્તવિડતાનું માત્ર ઉપરી-માળખું હોવાથી, મૂડીવાદી સમાજમાં તેનું (સંસ્કૃતિ- 
કક્થર) પોતાનું, સ્વતંત્ર, આગવું કોઈ બળ હોતું નથી. 


















ર૧૨ શ્વાસો 


સમાજના સામાજિક-આર્થિક સંગઠન અને સાંસ્કૃતિક મૂલ્યો વચ્ચેના આવા 
સહસંબંધને કારાણે સમાજના કાંતિકારી પરિવર્તનમાં નવા વિચારો કોઈ અસરકારક 
ભૂમિકા ભજવી શકે એવી શક્યતા રહેતી નથી. સમાજવાદી મૂલ્યો, સમાજવાદી 
અર્થતંત્રના ઉપરી માળખાના ભાગરૂપ હોવાથી, «તાં સુધી સમાજવાદી કાંતિ ન 
થાય અને સમાજવાદી અર્થતંત્રનું નિર્માણ ન થાય ત્યાં સુધી ઉદ્ભવી શકે નહીં. 
અને «તાં સુધી પાયો ન રચાય, પાયાનું માળખું ન રચાય ત્યાં સુધી તેના પરનું 
ઉપરી-માળપખું પણ ઉદ્ભવી ન શકે, આમ, માકર્સવાદી સિધ્ધાંત અનુસાર ક્રાંતિ 
પછીના સમાજને અનુરૂપ સાંસ્કૃતિક મૂલ્યો સામા૨ક-આર્થિક કાંતિ પછી પેદા 
થાય, એ અગાઉ નર્વી. મતલબ કે, માકર્સવાદી સિધ્ધાંત અનુસાર કાંતિ પાછળનું 
ચાલક બળ ભાવિ સમાજનાં સાંસ્કૃતિક મૂલ્યો બની શકે નહીં. 
તો પછી, માકર્સવાદી અનુસાર કાંતિ માટેનું ચાલક બળ શું હોઈ શકે? 
ઉત્પાદનનાં સાધનોનો વિકાસ એ એનું ચાલક બળ હોઈ શકે, મૂડીવાદી સંચય, 
મૂડીંગત વસ્તુ (પ્લાંટ અને મશીનરી)ની વૃધ્ધિ અને વધુ સારી મૂડીંગત વસ્તુઓના 
નિર્માણ ભણી દોરી જાય છે, અને ઉત્પાદનનાં સાધનોનો આ વિકાસ કામદારની 
ઉત્પાદકતામાં વધારો કરે છે. આમ છતાં, કામદારોનાં વેતનો માંડ તેમનાં પેટ 
ભરાય એટલાં ઓછાં રાખવામાં આળ્યાં હોવાથી, સમાજમાં ખરીદશક્તિ અત્યંત 
સીમિત રહે છે. આમ, ઉત્પાદનનાં બળો અને મૂડીવાદી મિલક્તના સંબંધો વચ્ચે 
આંતરવિરોધ ઉભો થાય છે. આ વિસંવાદ અનેક ઔદ્યોગિક કટોકટીઓને «/ન્‍્મ 
આપે છે. દરેક કટોકટી એની પુરોગામી કટોકટી કરતાં વધુ તીત્ર હોય છે, ઉપરાંત, 
આ વિસંવાદ મૂડીવાદી દેશોમાં દુશ્મનાવટ ઊભી કરે છે, જેને પરિણામે સામાન્ય 
વાદી યુધ્ધો જન્મે છે. માકર્સવાદી સિધ્ધાંત આગળ «ગાવે છે કે, ઉત્પાદનનાં 
પરિબળોમાં થતી રહેતી સતત વૃધ્ધિ મૂડીવાદમાં એક પછી એક કટોકટીઓને તો 
જન્મ આપે છે પણ સાધે સાથે એવા માનવયંત્ર (શ્રમજાવીઓ) ને પેદા કરે છે, 
જે મૂડીવાદી વ્યવસ્થાને «/ વેરવિખેર કરી દે છે. મૂડીવાદી વર્ગની સંખ્યામાં સતત 
ઘટાડો થતો રહે છે, તો બીજી બાજ શ્રમજાવીઓમાં સતત વધારો થતો રહે છે. 
છેવટે એક તબક્કો એવો આવે છે, «તારે ઉત્પાદનનાં વધતાં પરિબળો મૂડીવાદી 
ત્યવસ્થાને છિત્ર-ભિત્ર કરી નાંખે છે અને શ્રમજીવી કાંતિને જન્મ આપે છે. 
સફળ સમાજવાદી કાંતિમાં એક ઘટક તરીકે માફર્સવાદ આત્મલક્ષી પરિબળનો 
સ્વીકાર કરે છે. એ આત્મલક્ષી પરિબળ લડાયક શ્રમજીવી વર્ગ પૂરું પાડે છે. 





[ધિયારોની કાંતિકારી ભૂમિકા ૨૧૩ 


8;પાદનનાં સાધનોના વિકાસ ષકી પેદા થયેલ વસ્તુલક્ષી કાંતિકારી પરિસ્થિતિનો 
શ્રાભ આ આત્મલક્ષી પરિબળ (શ્રમજીવી વર્ગ) લે છે, અને સફળ શ્રમજીવી 
શાંતિનો તે «ન્મદાતા બને છે. આ આત્મલક્ષી પરિબળ મૂડીવાદી શોષણ સામે 
શ્રમજીવી વર્ગના રોષ અને ધિકકારનું બનેલ છે. શ્રમજીવી કાંતિ પૂર્વે સમાજવાદી 
અર્ષારાગની સફળતા માટેના અનુકૂળ એવાં મૂલ્યો ઉદ્ભવશે, એની માકર્સવાદ 
ોઈ અપેજ્ઞા કે ધારણા બાંધતો નથી. ખરેપ્નર તો, માકર્સવાદ સમાજવાદી મૂલ્યોની 
હો કોઈ વાત કરતો નથી. આપણે અગાઉ જોઈ ગયા કે સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને 
[બશદ્ીની ભાવના એ સમાજવાદનાં મૂલ્યો છે. અને રાજકીય મેત્રમાં તે 
શોક્શાહીનાં પણ મૂલ્યો છે. ઉપરી-માળખા (સુપર સ્ટ્કચર)ના માફર્સવાદી 
[સિધ્ધાંત અનસાર આવાં મૂલ્યો સફળ સમાજવાદી કાંતિ પછી ઉદ્ભવે, એ પહેલાં 
નહીં. અર્હી આપણે એ મુદ્દાનો વિચાર કરીશું કે સમાજવાદી અર્થકારણની 
સફળતાપૂર્વક કામગીરી માટે જરૂરી એવાં આ મૂલ્યો લોકોનો ઘણો મોટો વિસ્સો 
સ્વીકાઓ હોય તો જ સમાજવાદી સમાજની રચના થઈ શકે. આવાં મૂલ્યાનો 
સ્વીશાર એ સમાજવાદી સમાજની એક પૂર્વશરત ગણાય. 


ભૌતિકવાદી તત્ત્વજ્ઞાનમાં વિચારોનું સ્થાન 


ભૌતિકવાદ અથવા 'અેતવાદી પ્રકૃતિવાદ' એવું માને છે કે જીવનનો 
5શિાસ નિર્જીવ પદાર્થમાંથી થયો છે. પદાર્ષ અને મન વચ્ચે, ભૌતિકવાદ, ભૌતિક 
પણર્મને અગ્રિમતા અથવા પ્રાધાન્ય આપે છે. ચેતનાનો આવિર્ભાવ થયો એ 
અગાઉ પદાર્ષનું અસ્તિત્વ હતું. વિચાર તત્ત્વવાદ, એષી વિપરીત, મન અથવા 
[િયારોને અચિમતા આપે છે, એના અલેતવાદી સ્વરૃપમાં વિચારતત્ત્વવાદ પદાર્થના 

ત્વનો અસ્વીકાર કરે છે. 

ન કને તત્તજ્ઞાનમાં મન કરતાં પદાર્ષને આપવામાં આવેલી અચ્રિમતાથી 
માડુર્સ એવા તારણ પર આવ્યા હોય એ બનવાજોગ છે કે સમાજમાં પ્રવર્તમાન 
(િમારધારાઓ એ પાયો રચતી આર્થિક પ્રથાનું ઉપરી-માળખું છે. જેકે, ભૌતિકવાદી 
ત્વજ્ઞાનમાંથી એવું તારણ ફલિત થાય «/ એ જરૂરી નથી. 

ભૌતિકવાદ દ્વારા મન કરતાં પદાર્થને આપવામાં આવેલી પ્રાષમિક્તા એ 
સમયના સંદર્ભમાં અપાયેલી પ્રાષમિકતા છે. સાપેક્ષ મહત્ત્વના સંદર્ભમાં આપવામાં 
આવેલી એ પ્રાથમિકતા નથી. નિર્જીવ પદાર્ષની જેમ માનવમન અને એ જે 





૨૧૪ સિવ 


વિચારો કરે છે એ સમગ્ર વાસ્તિવિકતાનો જ ભાગ છે. ભૌતિકવાદી તત્ત્વચિતનમાં 
એવું કશું નથી કે «ે એવા તારણને વાજબી ઠેરવે કે વાસ્તિવિકતાનો એક ભાગ 
બીજા ભાગ કરતાં વધારે મહત્ત્વનો છે. 
વિચારોની ભૂમિકાનું જે નિર્ણાયક મહત્ત્ત છે, એનો મનુષ્યજાતિનો સમગ્ર 
ઈતિહાસ, ખરેખર તો, સાક્ષી છે. પ્રકૃતિનાં ઘણાં રહસ્યો સા સમન્ના છે કે 
એમણે પૃથ્વીનો ચહેરો બદલવાનો પ્રયાસ કર્યો છે. મનુખયે છે સિધ્ધિઓ પ્રામ કરી 
છે, એની સાથે ોડી પણ તુલના કરી શકાય એવું કશું બીજી પશુ જાતિઓએ હાંસલ 
કર્યું નથી. પયુ-પ્રાણીઓ અને મનુષ્ય વચ્ચે આ જે તફાવત છે, તેનું એક માત્ર 
કારણ કોઈ હોય તો એ છે મનુખની ચઢિયાતી વિચાર શક્તિ. મનુષ્યનો ઈતિહાસ, 
મૂળભૂત રીતે, વિચારોનો અને મનુષ્યના જીવન તેમજ એના વાતાવરણનું નિર્માણ 
કરવાની બાબતમાં એ વિચારોના પ્રભાવનો ઈતિહાસ છે. પ ન 
મનુષ્યનું મન બાહ્ય ભૌતિક વાસ્તવિકતાનું માત્ર પ્રતિબિંબ પાડે છે, એમ 
નથી, બાકીની પ્રકૃતિનું પ્રતિબિંબ પાડનાર દર્પણ તરીકે જ કામ કરવા પૂરતી 
મનુષ્યના મનની ભૂમિકા હોત તો, મનુષ્યોની માનસિક શક્તિ અને બીજા પ્રાણીઓ 
વચ્ચે ગુણાત્મક તફાવત હોત «/ નહીં. માનવ મન પાસે ચઢિયાતી વિચારશક્તિ 
કોવાને કારણે એ સર્જનાત્મક ભૂમિકા ભજવે છે. એ માત્ર નિરીક્ષાગ કરે છે, 
એટલું નહીં, એ આમ હોઈ શકે, એવી કલ્પનાઓ કરે છે અને ખરેખર તેમ છે 
કંક્મ એની ચકાસણી કરે છે. મનુખની સર્જનાત્મક તર્કશક્તિ, એના વિચારો થકી 
શાનનો સંચય શકય બન્યો છે, એનાથી પ્રામ થતી શક્તિ હાંસલ કરી શકાઈ છે. 
આર્થિક પ્રથામાં થતા ફેરફારો કરતાં વિચારોની શક્તિ ઈતિહાસને ઘાટ 
આપવામાં ઓછી છે, એવી ભૂલ ભરેલી ધારણા, ઉપરાંત, ઉપરી-માળખાઓનો 
સિધ્ધાંત એક બીજી ભૂલભરેલી માન્યતા પર ઉભેલો છે. આ સિધ્ધાંત એવું ધારી 
લેછ કે કોઈપણ સમાજમાં « તે સમયે પ્રવર્તમાન વિચારો એ તે સમયે તે 
સમાજમાં પ્રવર્તમાન આર્થિક પ્રથાનું પ્રતિબિબ માત્ર છે. આ ધારાગા પાગ એટલી 
જ ખામી ભરંલી છે. વિચારો માત્ર પ્રવર્તમાન પરિસ્થિતિથી «૪ પ્રભાવિત થાય છે, 
એવું નથી. એ અગાઉના વિચારોથી પણ પ્રભાવિત થાય છે. ભૂતકાળના વિચારો 
અને હાલ પ્રવર્તમાન વિચારો વચ્ચે તાર્કિક સંબંધ રહેલો છે. આ મુદ્દાના સમર્થનમાં 
આપણે અગાઉના તત્તવચિતકો અને વૈજ્ઞાનિકોએ તેમના અનુગામીઓના વિચારોને 
કૅવી રીતે પ્રભાવિત કર્યા છે, એ બાબતે તત્ત્જ્ઞાન અને સમાજવિજ્ઞાનોનો સમગ્ર 





વિચારોની કાંતિકારી ભૂમિકા શ્જ્પ 


ઈતિહાસ ટાંકી શકીએ તેમ છીએ. અલબત્ત, આ વિચારોને આપણે સાંપ્રત 
સામારક અને પ્રાકૃતિક સંજોગોના સંદર્ભમાં પાગ મૂલવી શકીએ અને «વાં «રૂ૨ 
હોય ત્યાં આપણે એમાં «/રૂરી ફેરફારો પાગ કરી શકીએ. પાણ એ વિચારો સંપૂર્ણપાગે 
હાલ પ્રવર્તમાન સંજોગો કે પરિસ્થિતિઓમાંથી પેદા થાય છે, અથવા પાંગર્યા છે, 
એમ કહીં ન શકીએ. ખુદ માફર્સના પોતાના વિચારો જ આ 'ઉપરી-માળખાં'ના 
શિધ્ધાંતને ખોટો પુરવાર કરે છે. એના વિચારો પ્રષમ તો ઉપરી-માળખાના ભાગ 
ન હતા, કારાગ કે એના વિચારો પ્રવર્તમાન મૂડીવાદી વ્યવસ્થાના તો તદન વિરોધી 
હતા. ઉપરાંત, માકર્સના વિચારો ટીક ઠીક પ્રમાણમાં તેની અગાઉના ચિતકોમાંથી 
પ્રા થયેલા અથવા પ્રભાવિત થયેલા હતા. 

'ઉપરી-માળખા'નો સિધ્ધાંત એક ત્રીજી ભૂલનો પાણ ભોગ બન્યો છે. આ 
શિધ્ધાંત એ ધારણા પર રચાયેલો છે, કૈ ઉપરી-માળખુ જાણે કે વિચારધારાકીય 
અથવા માનસિક છે, «તારે પાયો રચતી આર્થિક પ્રથા એ ભૌતિક છે. પણ આવું 
ખરેખર છે નહીં. માફર્સવાદ અનુસાર, આર્થિક પ્રથામાં માત્ર જમીન, પ્લાંટ 
અષવા યંત્રો જેવાં ઉત્પાદનનાં સાધનોનો «/ સમાવેશ ધાય છે, એવું નથી. એમાં 
આ સાધનોની માલિકીનો પણ સમાવેશ થાય છે. આ માલિકી એક તો વિચારો 
પર આધારિત સામાજિક પ્રાણાલી છે, જેની અભિબક્તિ કાયદા દ્વારા થાય છે. 
માધિદીનો ખ્યાલ અને જે કાયદા પર એ આધારિત છે, એ વિચારધારાકીય છે, 
જ વિચારો ઉત્પાદનનાં સાધનોની માલિકીમાં પરિણમે છે, એ માલિકી પ્રથામાં 
ફરફાર કરવા તાકતી મૂલ્ય પ્રથા કરતાં શા માટે અગ્રિમતા ધરાવતા હોય એવું 
માનવાને કોઈ કારાણ નમી. 

માનવમન દ્વારા સ્ટિત વિચારો કરતાં ઉત્પાદનનાં સાધનોને પ્રાથમિકતા 
પ્રદાન કરવી એ સ્પષ્ટ રીતે બિનએતિહાસિક છે. આખરે ઉત્પાદનનાં સાધનોનું. 
સર્જન કોણે કર્યું, ભલા? રૉય એમ કહેતા કે માનવોનું મન એ ઉત્પાદનનું મુખ્ય 
શાધન 8, કારાણ કૈ એ વિચારોનું ઉત્પાદન કરે છે, જેની મદલ્થી મનુષ્ય પોતાની 
જશ્યાતો સંતોષે છે, અને જીવનમાં સફળતા પ્રામ કરે છે. 

ઉત્યાદનનાં પ્રથમ સાધનોનું સર્જ્ટન કેવી રીતે થયું એ સંબંધમાં રૉય «ગાવે 
છેઃ “' ઉત્પાદનનાં સાધનોના વિકાસ થકી સામાજિક ઉત્કાંતિ નક્કી થાય છે, એ 
શિધ્યાંત સામે આપણે વળતો પ્રશ્ન પૂછી શકીએ કે ઉત્પાદનનાં પ્રથમ સાધનો કોણે 





૨૧૬ રૈડિકલ હ્રુમેનિઝમ 
લર 
પૈદા કર્યા અને કેવી રીતે?'% એનો જવાબ આપતા 2 “ઉત્કાં 
મનુષ્યના પુરોગામી એવા કોઈ અત્યંત ચાલક નાના ન 
તોડવાની તસ્દી લેવાને બદલે ઝાડની એકાદ ડાળી તોડીને તેની મદદથી ફળ. 
પાડવાનો વિચાર એકાએક સૂઝી આવ્યો હશે, આમ, પ્રથમ બિન જૈવિક, શરીરના 
અંગથી બિત્ર એવા કોઈ સાધનની શોધ થઈ હશે. કેટલાંક બાહ્ય સાધનોની મદદથી 
પોતાના હાથ લંબાવવાની આ શક્તિને કારણે મનુષ્યોના પુરોગામી એવા એ 
પ્રાણીઓને પોતાનાં અંગોમાં વૃધ્ધિ કરીને અનુકૂલન સાધવાની જીવશાસ્દ્રીય 
જરૂર્યાતમાંથી મુક્ત થયા હશે. ઉત્પાદનમાં મૂળ સાધનોનું ઉત્પાદન કંઈ આર્થિક 
રીતે નિર્ણિત થયું છે, એવું નથી, તેમ નથી તે કોઈ દેવી સર્જકની કૃપાને કારણે. 
સતત પરિવર્તનશીલ એવી જીવશાસીય ઉત્કાંતિની પ્રકિયામાં તે ભૌતિક રીતે, નહીં 
કે આર્થિક રીતે, નક્કી થઈ હશે. ઉત્પાદનના પ્રથમ સાધન અથવા ઉપકરણનું 
નિર્માણ, એ તફન પ્રાથમિક કહી શકાય એવો વિચાર કરવાનો સક્ષમ એવા અત્યંત 
વિકસિત મગજ ધરાવનાર પ્રાણીએ કરેલ કૃત્ય હશે. ઉત્પાદનનાં મૂળ સાધનો 
અધવા પ્રથમ સાધનો પેદા કરવાના એના કૃત્ય પહેલાં મનુષ્યના એ પુરોગામી એવા 
પ્રાણીના મગજમાં એ વિષેનો કોઈ વિચાર સ્કુયો હોવો જોઈએ. આમ, માનવ 
પૂર્વેની જીવશાસ્રીય ઉત્કરાંતિને ચાલક બળ પૂરી પાડતી એવી પાયાની ક 
અસ્તિત્વ ટકાવી રાખવા માટે સતત ખેલવા પડતા સંઘર્ષની પ્રક્રિયા દરમિયાન 
મા ન પ્રથમ બિન જેવીય, શરીરનાં અંગોથી બિન્ર એવા કોઈ 
સાધનની શોધ અથવા સર્જન ક્યું હશે. (મા રં અં 
અથવા ક ગર પ. 5 
ઈતિહાસને ઘાટ આપવામાં વિચારો નિર્ણાયક ભૂમિકા ભન ક 
ભૌતિકતાવાદી અથવા 'અહેતવાદી પ્રકૃતિવાદ'ના. પા સાથે: રો પ 
છે, એમ રૈડિકલ હ્યુમેનિઝમ જપણે માને છે. આમ, વિચાર તત્તવાદી ફિલસૂફી 
જે કંઈ હકારાત્મક છે, તે સર્વનો સમાવેશ રેડિકલ હ્રુમેનિઝમ ભૌતિકવાદી ફિલસૂકીમાં 
કરૈ છે. રેડિકલ હ્યુમેનિઝમ વિચારતત્વવાદની _૧સ્‍્તુતત્ત્તમીમાંસા કે જઞાનશાસ્્રનો 
સ્વીકાર કરતો નથી. વૈશ્વિક આત્મતત્ત જેવી ઈન્્રિયાતીત કોટિમાં તે માનતો નથી. 


૧. જુઓ “'રિઝન, રોમોન્ટિસિઝમ એન્ડ સેવોલ્યુશન', ભાગ-: 
પ ધોલ્યુશન', ભાગ-૨. પૃ. ૨૮૫. 





વિચારોની કાંતિકારી ભૂમિકા ર૧૦ 


તમ બાહ્ય વાસ્તવિકતા વિષે જ્ઞાન પ્રામ કરવું એ મનુષ્યના મનની પહોંચ બહાર 
છ, એવું પણ તે સ્વીકારતો નથી. માનવમનની પેદાશ હોવાથી વિચારોને ભૌતિક 
અસ્તિત્વ છે અને માત્ર વિચારો « માણસને પોતાના ભાવિનો નિર્માતા થવા 
શક્તિમાન બનાવે છે. 


સામાજિક ક્રાંતિઓનો મૂલ્ય-આધાર 


પ્રાચીન માનવ સમુદાયોમાં થયેલા ક્રાંતિકારી પરિવર્તનોનું સ્વરૂપ કેવું હશે, 
એની ચકાસણી કરવા શક્તિમાન બનાવે એવો પૂરતો એતિહાસિક પુરાવો આપામી 
પાસે નથી. આમ છતાં, તાજેતરના સમયમાં - ૧૮મી અને ૧૯મી સદીઓ 
દરમિયાન યુરોપમાં થયેલી લોકશાહી કાંતિઓ તેમજ ચાલુ સદી દરમિયાન રશિયા, 
શીન અને બીજા કેટલાક દેશોમાં થયેલ સામ્યવાદી કાંતિઓ અને એમ બે પ્રકારની 
કાંતિઓ વિષે પુષ્કળ પ્રમાણમાં સાહિત્ય ઉપલબ્ધ છે. 
ખરેખરી અથવા જેને ગાણાનામાં લેવી જ પડે એવી દરેક સામાજિક ક્રાંતિ 
પૂર્વ દાર્શનિક (ફિલોસોફિકલ અથવા સાંસ્કૃતિક) કાંતિ થયેલી હોવી # જોઈએ, 
એવા ચૉયના વિધાનને આ બત્રે પ્રકારની ક્રાંતિઓનો ઈતિહાસ પૂરેપૂરું સમર્થન 
આપે છે. લોકશાહી કાંતિઓ હકારાત્મક રીતે, તો સામ્યવાદી કાંતિઓ નકારાત્મક 
રીતે રંયની આ માન્યતાને સમર્થન આપે છે. 
૧૮મી અને ૧૯મી સદી દરમિયાન યુરોપમાં થયેલી લોકશાવી કાંતિઓએ 
સામંતવાદનો નાશ કર્યો અને એને સ્થાને મૂડીવાદની સ્થાપના કરી. એથી કરીને 
સામ્યવાદી સાહિત્યમાં આ ક્ાંતિઓનો ઉલ્લેખ બુર્ઝવા લોકશાવી કાંતિઓ તરીકે 
કરવામાં આવે છે. પણ એમના વિષેની મહત્વની હકીકત એ છે કે તે ક્રાંતિઓ માત્ર 
આર્થિક કાંતિઓ ન હતી. તેમણે આધુનિક લોકશાહીને જન્મ આપ્યો અને વધુ 
ઉદ્ારવાદી સમાજવ્યવસ્થાનો પાયો નાંખ્યો. તેનાથી સર્વગ્રાહી રાજકીય, આર્થિક 
અને સામા૧ક પરિવર્તન થયાં. આ કાંતિઓ સાંસ્કૃતિક-ફિલોસોફીકલ કાંતિ પર 
આધારિત હતી, એને કારાગે આમ થઈ શક્યું. 
૧૪મી સદીના મધ્યભાગથી તે ૧૬મી સદીના મધ્યભાગ સુધી, લગભગ 
૨૦૦ વર્ષો સુધી ચાલેલી પુનર્જાગૃતિની ચળવળ સાથે આ પરિવર્તન શરૂ થયું. 
પુનર્જગૃતિની એ ચળવળ શ્રધ્ધા સામે તર્કબુધ્ધિની ચળવળ હતી. એણે પાછળષી 
ચર્ચની સુધારણાની ચળવળને જન્મ આપ્યો અને એથીય આગળ «તાં ૧૮મી 





૨૧૮ શેડક્લ લુમેનિઝમ 


સદીમાં યુરોપમાં પ્રબુદ્ધતાના સુવર્ણ યુગ ભણી એ ચળવળ દોરી ગઈ. એણે 
રજાઓના દૈવી હક્કના સિધ્ધાંતનો નાશ કયો, અને સામંતવાદના સાંસ્કૃતિક 
આધારને ધરાશાયી કયૉ. અંધકધ્ધાની બેડીમાંથી માનવઆત્માને છોડાવીને 
વિજ્ઞાનક્નેબ્રે અભૂતપૂર્વ વિકાસ માટનો માર્ગ મોકળો કર્યો. આ બધાના પરિણામ 
સ્વરૂપ ૧૮ અને ૧૯મી સદીઓ દરમિયાન ઔદ્યોગિક ક્રાંતિ થઈ. ઈગ્લંડ, ફાનસ 
અને બીજા યુરોપિયન દેશોમાં થયેલી બુર્ઝવા-લોકશાહી કાંતિઓ તો આ સર્વગ્રાહી 
પરિવર્તનનો માત્ર એક ભાગ હતી, 

પૃથ્વીના ચહેરાને બદલી નાખતી આ પુનર્જાગૃતિની ચળવળને આર્થિક 
નિયતિવાદના સિધ્ધાંતની મદદથી પૂરતા પ્રમાણમાં સમજાવી શકાય તેમ નથી. તે 
સમયના સામંતવાદી સમાજોમાં વિકસી રહેલ નાના વેપારી વર્ગને રૅનેસાં ચળવળના 
સર્જક અને પ્રેરાણાદાતા તરીકે આપણે ઘટાવી શકીએ નહીં. આ ચળવળનો 
આરંભ તો એ સમયના ચર્ચો અને મઠોમાંના ચિંતકો અને ફિલોસોફરો, નેઓ 
પ્રાચીન સીંક સંસ્કૃતિના માનવવાદી અને બુધ્ધિવાદી વિચારોથી પ્રભાવિત ષયેલા 
હતા, એમના વિચારોમાંથી થયો હતો. ઉદ્ભવી રહેલ વેપારી વર્ગે એ ચળવળનો 
ક જરૂર લીધો પણ તેણે એને જન્મ આપ્યો હતો, એવું આપણે કહી સકીએ 
નહીં. 

યુરોપીય રૈનેસાંના ઈતિહાસનું પગેરું શોધતાં રૉય લખે છે : ““રનેસાં અને 
વેપારી વર્ગના ઉદ્ભવ બત્રે લગભગ સાથે સાથે થયા, એટલે એના પરથી એવું 
તારણ કાઢવામાં આવ્યું કૈ વ્ક્તિવાદ અને માનવવાદ એ બુર્ઝવા વિચારધારાના 
સિધ્ધાંતો છે. રૈનેસાં એ માનવવાદી વિચારોની પુન: જાગૃતિ છે, પ્રાચીન રૉમ- 
ગ્રીસની સંસ્કૃતિમાંની માનવવાદી પરંપરામાંષી એણે પ્રેરણા લીધી છે. જક્તિવાદ 
પણ સ્વતંત્રતાવાદી વિચારનો એટલો જ પ્રાચીન સિધ્ધાંત છે. સૉફિસ્ટો, 
એપિક્યુરસના અનુયાયીઓ, સ્ટોઈકો અને આરંભિક ખ્રિસ્તી ધર્મની અધિકૃત 
માન્યતા પર આધારિત વ્યક્તિગૌરવ અને વ્યક્તિના સાર્વભૌમત્વની ઘોષણા રેનેસાંસે 
કરી. આરંભિક મધ્યયુગમાં પ્રવર્તતી આર્થિક પરિસ્થિતિઓનો ચીવટતાથી અભ્યાસ 
કરવામાં આવે તો માલુમ પડશે કે વેપારી વર્ગના ઉદ્ભવ અને રેનેસાં વચ્ચે કોઈ 
કાર્યકારાગ સંબંધ નથી. ઉપરાંત માનવવાદી વ્યક્તિવાદ એ કોઈ માત્ર 'ઉપરી- 
માળખુ' ન હતું, કે ન કોઈ અમુક આર્થિક પ્રથાને વાજબી ઠેરવનાર સિધ્ધાંત '” (૩) 


૩. જુઓ, ““રિઝ્ન, રોમેન્ટિસિઝમ અન્ડ રેવોલ્યુશન"', ભાગ-૧, પૃ.૬૫, 





વિચારોની કાંતિકારી ભૂમિકા 


ડિસેમ્બર ૧૯૪૬માં રૉયે આપેલ એક પ્રવચનમાં રેનેસાં અને ધર્મ સુધારણાનો 
ઉદ્ભવ કેવી રીતે થયો એની ખાસ ચર્ચા કરી છે. રેનેસાંસ ચળવળના આરંભનો 
ઉલ્ેખ કરતાં રયે જણાવ્યું કે, '“ જિનીવા એ સમયનું સૌથી સમૃધ્ધ વૈપારી 
પ્રજાસત્તાક હતું એ વાત ખરી, પણ એણે એકેય રેનેસાં-પુરૂષ પેદા કર્યો, 
માનવવાદની ભાવનાથી એ શહેર જાણે કે બિલકુલ અસ્પૃષ્ટ હતું. બીજી'બાજી _"- 
ફ્લોરેન્સ, નમાં રૈનેસાંના મહાન પુરૂષોનો જન્મ થયો હતો, એ કોઈ વેપારી 
પ્રજાસત્તાક ન હતું. મેડિસી બુર્ઝવા ન હતા; સામાજિક રીતે જોઈએ તો તેઓ 
મધ્યકાળના પ્રશિષ્ટ પ્રતિનિધિઓ હતા. રૈનેસાંકાલીન માનવવાદ અને આગળ 
આવી રહેલ બુર્ઝવા વર્ગને જોડતી કોઈ કડી ન હતી, એમની વચ્ચે કોઈ કાર્યકારાગ 
સંબંધ ન હતો. એ સમયના બુર્ઝવા વર્ગે રૈનેસાંને ટેકો આપ્યો હતો, એવું પણ નથી. 
આથી, કેટલાક આધુનિક સમાજશાસ્રીઓએ રેનેસાંને એક પ્રત્યાઘાતી, નશાવી 
ત્રળવળ તરીકે વખોડી કાઢી છે” ૪« 87 
ધર્મસુધારણાના ઉદ્ભવ વિષે રૉય «/ણાળું કે, 'ધર્મસુધારેણાની વાત ઉપર 

આવીએ તો ધર્મસુધારણા, કેલ્વીન અને લ્યુષરને બુર્ઝવાના પ્રતિનિધિઓ કહેવામાં 
આવે છે. આમ છતાં, હકીક્ત તો એ છે કે બુર્ઝવા ધર્મસુધારણાની વિરુધ્ધ હતા. 
ફાન્સમાં જે બળવો થયો તે તો નિમ્નસ્તરના લશકરી અધિકારીઓએ કર્યો હતો, એ 
બધા સામંત પથાદ્ભૂમિકા ધરાવતા હતા. નાણાંકીય હિતોના દબાણ હેઠળ રાજાએ 
ઈટલિ સાથેનાં યુધ્ધનો અંત આણ્યો. હજારોની સંખ્યામાં સિપાઈઓ અને 
અધિકારીઓ નોકરી ધંધા વગરના ષઈ ગયા. એઓ બધા ધ્રુગોનોટ્સમાં ભરતી ષઈ 
ગયા અને બુર્ઝયાએ એ ચળવળને દબાવી દીધી. «રર્મનીમાં રોમ સામેના લ્યુથરના 
બળવાને સામંત-રાજવીઓએ ટૈકો આપ્યો, કારણ કે તેઓ “પવિત્ર સામ્રાજ્ય” 
(પોપના આધિપત્ય)માંથી છૂટકારો મેળવવા ઈચ્છતા હતા. તારે બુર્ઝવા વર્ગ 
સત્તા પર આવ્ો ત્યારે ઉત્પાદનનાં સાધનો પરનો અંકુશ તેમની સ્થિતિને વધુ દ 
કરવા માટે પૂરતો ન હતો. શાસન કરવાની તેમની મહત્વકાંક્ષાને આધ્યાત્મિક 
પીઠબળની #/ૂર હતી. કેલ્વીન અને લ્યુથરના વિચારો તેમનો આ વેતુ સારી રીતે 
પાર પાડી શક્શે, એમ એમેને લાગ્યું. અને એમણે એમના ધર્મ તરીકે પ્રોસ્ટંટ 
ખ્રિસ્તી ધર્મ અંગીકાર કયૉ” ૧ 

૪. ** બિયોન્ડ કમ્યુનિઝમ'', બીજું પુન:મુ#ણ જાન્યુ, ૧૯૮૧, પૃ. ૪૦. 

પ. એજન પૃ. ૪૧. 












૨૨૦ રેડ લ્રુમેનિઝમ, 


મહાન ફેન્ચ રાજકાંતિનું તાત્કાલિક (નિક્ટનું) કારણ તો પ્રબુધ્ધતાનું 
તત્તશ્ઞાન હતું. પ્રબુધ્ધતા અને ફેન્ચ કાંતિ વચ્ચેના સંબંધ વિષે રૉયે «ગાળ્યું કે, 
૫પ્રબુધ્ધતા એ કરાંતિનું અસરકારક કારણ હતું અને પ્રબુધ્ધતાના તત્ત્વશાનમાં મૂળ, 
માણસના આધ્યાત્મિક વિકાસની લાંબી પ્રક્રિયામાં, આપણે ઘણા પાછળ ન 
જઇએ. તો પણ બારમી સદીના બૌધ્ધિક રેનેસાંમાં જરૂર શોધી શકીએ. અઢારમી 
સદીનો ભૌતિકવાદ એ ન તો ઉભરતા બુર્ઝવાનું તત્ત્વઞાન હતું, કે ન તો પ્રબુધ્ધતા 
એ બુર્ઝવાની વિચારધારાકીય ચળવળ હતી.'' ૨ 
આમ, ૧૮મીં સદી અને ૧૯મી સદીઓની બુર્ઝવા લોકશાહી કાંતિઓનો 
માર્ગ રૈનેસાં થળવળે આણેલી ફિલોસાફિકલ ક્રાંતિએ મોકળો કર્યો છે. અને એથી 
જ આ કાંતિઓ સામંતવાદમાંથી મૂડીવાદમાં આર્થિક રૂપાંતર પૂરતી «7 સીમિત 
રહી ન હતી. એમની મુક્તિદાતા અસર જીવનનાં બધાં પાસાંઓમાં અનુભવાઈ 
હતી. મનુષ્યની પ્રગતિમાં એમાણે મહત્વનો ફાળો આપ્યો છે, એમાં કોઈ મતભેદ 
નથી, આ કાંતિઓ ખરેખર મહત્વની હતી, એમ કહેવામાં અતિશયોક્તિ નથી. 
રશિયા, ચીન અને અન્યત્ર થયેલી સામ્યવાદી કાંતિઓ તત્ત્તત: જુદી છે. 
માફર્સ, એન્ન/લ્સ અને લેનિનના વિચારોએ પેદા કરેલ વિચારધારા આ કાંતિઓની 
પુરોગામી હતી. આ વિચારધારા કંઈ શ્રમજીવીઓ (પ્રોલેતેરિયત) દ્વારા ઉદભવેલી 
ન હતી. માકર્સ, એન્/લ્સ કે લેનિન આમાંના કોઈ કામદાર વર્ગના ન હતા. 
એમના વિચારો આંશિક રીતે અગાઉના ચિતકોમાંથી મેળવેલા હતા, તો અમુક 
અંશે તેમના સમયની આર્ષિક પરિસ્થિતિમાંથી પાંગરેલા હતા. આમ છતાં, મુખ્ય 
તફાવત એ હતો કૈ તેમણે તેમની વિચારધારામાંથી નૈતિક અને સાંસ્કૃતિક મૂલ્યોને 
જાણીબૂઝીને બાકાત રાખ્યા હતા. હકીકતમાં તો, નૈતિક અને સાંસ્કૃતિક મૂલ્યો પર 
આધારિત સમાજવાદને તેમણે ''યુટોપિયન'' (તરંગી-કલ્પનાગામી) સમાજવાદ 
એવી સંજ્ઞા આપી હતી. પરિણામે, સામ્યવાદ આનુષંગિક સાંસ્કૃતિક પાસા વગરની 
માત્ર આર્થિક પ્રથા બની રહ્યો. સામ્યવાદી ક્રાંતિને કોઈ મૂલ્ય-આધાર ન હતો. 
આથી, સાંસ્કૃતિક રીતે પછાત દેશોમાં સામ્યવાદી ક્ાંતિઓ થઈ, એ વિષે 
આશ્ર્ષ ષવું ન જોઈએ. અને સાથે સાથે સામ્યવાદી ક્ાંતિઓ અનિશ્ચિત સમયની 
સરમુખત્યારશાહીઓ માં પરિણમી, એનું પણ આશર્ય મવું ન જોઈએ, આ 


૬. “'શિઝન, રોમોન્ટિસિઝમ એન્ડ રેવોલ્યુશન'', ભાગ-૧, પૃ. ૨૫૮-પ૯.. 


વિચારોની શંતિકારી બૂધિકા સુ 


સરમુખત્યારશાહીઓએ કરમાઈ «વાનો જ ઈનકાર કર્યો એટલું જ નહીં, 

અભિબક્તિની સ્વતંત્રતા સહિત લોકોની પાયાની નાગરિક સ્વતંત્રતાઓ તેણે 

ઝૂંટવી લીધી. કમ્યુનિસ્ટ મેનિફેસ્ટોમાં માકર્સ અને એન્જલ્સે જે આશા બક્ત 
ફરેલી કે સામ્યવાદી કાંતિ પછી, ' 'આપાણે એવા સમુદાયમાં જીવતા હોઈશું કે જેમાં 

દરેકનો મુક્ત વિકાસ એ બધાના મુક્ત વિકાસની શરત હશે'', એ સાવ ઠગારી 

નીવડી. સામ્યવાદ્નો ભલે વિજય ષયો, પાણ માકર્સવાદની હાર થઈ! 

આપણે ઉપર જોયું તેમ લોકશાહી કાંતિઓએ મનુષ્યના રાજકીય, આર્થિક 

અને સામાજિક સ્વાતંત્રમાં વૃધ્ધિ કરવામાં ગણનાપાત્ર ફાળો આપ્યો છે. પણ 

આમ આપણે સામ્યવાદી કાંતિઓની બાબતમાં કવી શકતા નથી. બુર્ઝવા સમાજમાં 

« રાજકીય અને સામાજિક સ્વાતંત્ય પ્રાપ્ય છે, તેનો સામ્યવાદ વેઠળ નાશ 

કરવામાં આવ્યો છે. સાખવાદી રાજ્ટોમાં €ે આર્થિક પ્રષા ઊભી કરવામાં આવી 
ત પણ માનવવિરોધી પુરવાર થઈ છે. 'સમાજવાદ' કહેવાને બદલે આપાગે એને 

“શક્તા મૂડીવાદ' તરીકે વર્ણવીએ એ વધુ ઉપયુક્ કહેવાશે.. આર્થિક સત્તા મૂડીવાદી 
વર્ગના હાષમાંથી સફળ થયેલા રાજકારાગીઓના બનેલ બીજા વર્ગના હાથમાં 
આવી, એટથું તેમાં સિધ્ધ ષયું, જો એને સિધ્ધિ ક્વવાય તો! એકદરે જોતાં, સામ્યવાદી 
ક્ાંતિઓનું પરિણામ નકારાત્મક આવ્યું છે. 

બધા લોકોના સામાન્ય લાભમાં કામ કરશે. એ અપેક્ષાએ એક આર્થિક પ્રથા 

તરીકે સમાજવાદના ગુણગાન ગાવામાં આવે છે. જે સમાજમાં સમાજવાદી મૂલ્યો 
પ્રવર્તતાં હોય, એ સમાજમાં એક સમાજવાદી અર્થતંત્ર સફળતાથી કામ કરી શકે.. 
આપાણે અગાઉના એક પ્રકરણ (પ્રકરણ ૧૨)માં જોઈ ગયા છીએ કે કોઈ પાગ 
સંસ્થાની ઉપયોગિતાનો આધાર સંસ્થામાં કામ કરતા લોકો અને જેમની માંહે એ 
કામ કરે છે, એ લોકો પર રહેલો છે. જે મૂલ્યોને ભક્ત કરવા અમુક કોઈ સંસ્થા 
રચાઈ હોય, એ મૂલ્યો « જો લોકોમાં પાંગર્યા ન હોય તો પછી એ સંસ્થા અર્થહીન 
બની રહે છે. સમાજના મોટા ભાગના લોકોએ જો સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને 
બંધુત્વ જેવાં મૂલ્યો આત્મસાત કર્યા ન હોય અને બુધ્ધિનિક્રાવાદ, સેક્યુલરિઝમ 
અને સ્વાવલંબનની ભાવંનાષી તેઓ પ્રેરાયેલા ન વોય તો સમાજવાદી અર્ષતંત્ર 
કામ કરી શકે નહીં. જે સમાજ સાંસ્કૃતિક પરિવર્તનમાંથી પસાર થયો હોય, જેના 
શરકી એવાં મૂલ્યોનું સર્જન થતું હોય અને «માં એના પરિણામ સ્વરૂપ સામારિક 
કાંતિ થયેલી હોય ત્યાં કાંતિ બાદ સ્થપાયેલ અર્થતંત્ર સમાજવાદી અર્થતંત્ર તરીકે 











શ્ર૨ રૈડિકલ હ્રુમેનિઝમ 


કામ કરી શકે. જો સંસ્થાઓએ એમનો હેતુ સિધ્ધ કરવો હોય તો સામા«ક 
સંસ્થાઓ કરતાં મૂલ્યોને અગ્રિમતા અથવા પ્રાથમિકતા હોવી ઘટે. અને એટલે «૮ 
આપણે એમ નિશ્ચિતપણે કહી શકીએ કે ભાવિ સમાનને દોરનારાં મૂલ્યોનું સર્જન 
કરનાર દાર્શનિક કાંતિ સામાજિક કાંતિ પહેલાં થવી જોઈએ. આ મૂલ્યો ક્રાંતિ 


માટેનો પ્રેરણા સ્રોત બનશે. અને કાંતિ પછીની સંસ્થાઓની સફળ કામગીરીનો 
આધાર પાણ બનશે. 


ઈતિહાસનું તત્ત્વજ્ઞાન 


રૈડિકલ હ્યુમેનિસ્ટ ૬ષ્ટિબિંદુ અનુસાર ઈતિહાસના તત્ત્વજ્ઞાનને જો સારામાં 
સારી રીતે સમજવું હોય તો માફર્સવાદી ૬ટટિબિંદુ સાથેનો તફાવત અન વિરોધ 
દર્શાવીને સમજી શકાય. 

માફર્સવાદી ઈતિહાસમાં આર્થિક નિયતિવાદના સિધ્ધાંતનો સમાવેશ થાય 

છે. આ સિધ્ધાંતનાં બે ઘટકો છે, એક છે, આત્મલક્ષી અને બીજું વસ્તુલક્ષી. 
આાત્મલશ્ની તત્ત્વ કમ્યુનિસ્ટ મેનિફેસ્ટોના અત્યંત પ્રસિદ્ધ વિધાનમાં વકત થાય છે 
કે ““અત્યાર સુધીના સમાજનો ઈતિહાસ એ વર્ગસંઘર્ષનો ઈતિહાસ છે'' «યયારે 
વસ્તુલક્ષી તત્ત્વ દંદ્યાત્મક દષ્ટિબિદુમાં વ્યક્ત થાય છે, જે કહે છે કે દરેક આર્થિક પ્રથા 
એવાં પરિબળોને «ન્મ આપે છે, જે પરિબળો એ આર્થિક પ્રથાને # ઉથલાવી 
નાંખે છે, અને એથી ચઢિયાતી આર્થિક પ્રથાનો જન્મ આપે છે. 

માકર્સવાદી ઈતિહાસશાસનો પ્રથમ મુદ્ે-વર્ગસંઘર્ષનો સિધ્ધાંત એમ ધારીલે 
છે કે બધી વ્યક્તિઓ, પછી તે ગમે તે વર્ગની હોય, આર્થિક ઉદ્દેશ અથવા હેતુથી 
પ્રરાઈને કાર્ય કરે છે. મૂડીવાદી સમાજમાં કામદાર વર્ગ તેમજ મૂડીવાદી વર્ગ 
પોતપોતાનાં આર્થિક વિતો અનુસાર «/ વર્તે છે. તેથી તેઓ સતત વર્ગ સંઘષોમાં 
પરોવાયેલા રહે છે. નિર્ણાયક પરિબળ આર્થિક હેતુ અથવા ઉદ્દેશ છે. 

આપણે સ્હેજ ધ્યાનપૂર્વક વિચારીશું તો માલુમ પડશે કે આર્ષિક નિયતિવાદ, 
એ માફર્સવાદી ઈતિહાસશાસ્માં વસ્તુલક્ષી દ્રદ્રાત્મક તત્ત્વની પાયાની ધારાણા પણ 
છે. આખરે,.માકર્સવાદ શા માટે એમ કહે છે કે મૂડીવાદનો નાશ તેણે પદા કરેલ 
વિસંવાદ થકી થશે? માફર્સવાદે જે વિસંવાદની અપેક્ષા રાખી છે, તે એ ધારણા પર 
આધારિત છે કે મૂડીવાદના વિકાસની સાથે સાથે શ્રમની ઉત્પાદકતામાં પણ વધારો 
થશે, ખાસ તો વધુ આગળ વધેલ પ્લાંટ અને યંત્રસામગ્રીને કારાગે. તેમ છતાં, 








વિચારોની કાંતિકારી ભૂમિકા છ 


શ્રમિકોને અપાતી રોજી તો માંડ તેમનું જીવન નભી શકે તેટલી જ નીચી રાખવામાં 
આવશ. માકર્સે જણાવ્યું છે કે મૂડીવાદ શ્રમને તો માત્ર એક 'વસ્તુ' તરીકે « ગણે 
છે. એની કિંમતનો તેના ઉત્પાદન ખર્ચ સાથે મેળ પ્ખાતો હોવો જોઈએ. શ્રમના 
ઉત્પાદન ખર્ચમાં શ્રમિકોનું માંડ પેટ ભરાય અને શ્રમનું (શ્રમિકોનું ) પુન:ઉત્પાદન 
ષતું રહે એટલી રોજીનો સમાવેશ ધાય છે. આથી, કામદારોને એટલી « રોજી 
આપવામાં આવશે, જેથી તેમનું અને તેમનાં કુટુંબનું માંડ ભરાણપોષાગ થઈ શકે, 
માફર્સવાદી દષ્ટિબિદુથી મૂડીવાદી વિસંવાદનો આધાર એ ધારાગાપર છે કે મૂડીવાદીઓ 
તેમના ઉત્પાદન એકમોની નફાકારકતા ગમે તેટલી વધી હશે, છતાં કામદારોને તો 
તેઓ માંડ જીવન નભી શકે એટલું « વેતન આપશે. માફર્સવાદી ઈતિહાસશાસ્રમાં 
આત્મલક્ષી અને વસ્તુલક્ષી ઘટકો એ ધારીલે છે કે માણસ કૈવળ એક આર્ષિક પ્રાણી 
છ. 

રેડિકલ હ્રુમેનિઝમ કહે છે કે માફર્સવાદી ઈતિહાસશાસ્ર એ માત્ર અર્ધસત્ય 
છ. માણસ આર્થિક હેતુથી પ્રેરિત થાય છે, પાગ આર્ષિક હેતુ એ એક માત્ર પ્રેરણા 
તાના અસ્તિત્વ પાતર માણસને રોટલાની «રૂર છે, પણ માણસ કાંઈ 
એકલો રોટલો ખાઈને જીવતો નથી. મનુષ્યમાં રહેલ માનભ્ને જો આપાણે યોગ્ય 
રીતે સમજીએ તો બીજા પ્રકારના ઈતિહાસશાસ્ત્ર ભાગી આપણે «ઈ શકીએ. 

મનુષ્ય ઈતિહાસ એ કેવળ વર્ગસંઘષોનો ઈતિહાસ છે, એ વિધાનનો પ્રથમ 
વિચાર કરીએ. આ વિધાન આંશિક રીતે સાચું છે. વૈજ્ઞાનિક જ્ઞાનનો સમગ્ર વિકાસ- 
અગ્નિ કેવી રીતે પેટાવવોથી માંડીને એક ગ્રવથી બીજા ગ્રવ પર «વા માટેની 
અઘતન શોધખોળો- વર્ગસંઘયોના ઈતિહાસના વર્તુળની બહાર છં, છતાં એ 
મનુષ્ય ઈતિહાસનો તો ભાગ છે «/. સાહિત્યનો ઈતિહાસ, સાંસ્કૃતિક અને અન્ય 
નૈતિક સિષ્ધિઓનો ઈતિહાસ એમને વિષે પાણ આપાગે આમ «૪ કહી શકીએ. 
આર્થિક બાબતમાં હંમેશા મનુષ્યના ઈરાદા સ્વાર્થી હોય એવું નથી. ઘાણા માલિકો 
કામદારો સાથે મનુષ્યો જેવો વર્તાવ કરે છે. માલિકો અને કામદારો વચ્ચેના સંબંધોમાં 
એક બાજુ સંઘર્ષ અથવા વિરોધ હોય છે, 

સમગ્ર ઈતિહાસ એ વર્ગલંધર્ષનો ઈતિહાસ છે, એ ભૂલભરેલી ૬ષ્ટિબિદુ, જે 
માત્ર અર્ધસત્ય «/ રજૂ કરે છે, એનો અસ્વીકાર કરીને રેડિક્લ હ્રુમેનિઝમ જણાવે 
છે કે માનવ ઈતિહાસ એ સ્વાતંત્ય માટેની મનુષ્યની લડતનો ઈતિહાસ છે. અગાઉ 
સમજૂતી આપ્યા (પ્રકરણ ૮) અનુસાર સ્વતંત્રતા માટેની લડત એ અસ્તિત્વ 








૨૨૪ રરિકલ લુમેનિઝમ 


માટેની જીવશાસ્્રીય લડતનું જ સાતત્ય છે, જે માનવીય સ્તરે લડાય છે, એટલું 
જ. આથી જ્યારે આપણે એમ કહીએ કે સમગ્ર માનવ ઈતિહાસ એ સ્વાતંત્રય 
માટેની મનુષ્યની લડતનો ઈતિહાસ છે, ત્યારે આપણે નક્કર સત્ય ઉચ્ચારીએ 
છીએ. કારાણ કે અસ્તિત્વ માટેનો સંઘર્ષ એ બધી «/ સજીવ જાતિઓની પાયાની 
ઝંખના છે, અને મનુષ્ય એ જીવશાસ્ત્રીય જગતનો «/ ભાગ છે. ઈતિહાસનો આવો 
હષ્િકોણ માત્ર મનુષ્યના ભૌતિક અસ્તિત્વ માટેની લડતને જ નહીં પણ તેની 
બૌદ્ધિક, કળાવિષયક અને નૈતિક સાધનાઓને પણ આવરી લે છે. 

માકર્સવાદી ઈતિહાસ શાસ્તના દ્રદ્ઘાત્મક પાસા તરફ વળીએ તો આપણને 
માલુમ પડશે કે એ ઈતિહાસ દ્વારા ખોટું પુરવાર થયું છે. વિકસિત મૂડીવાદી દેશોમાં 
કામદાર વર્ગને માત્ર તેમનો જીવનનિર્વાહ ચાલે એટલું «7 વેતન અપાતું નથી. 
એમનાં વેતનો ઘાણીવાર વિકાસશીલ દેશોમાંના યુનિવર્સિટી પ્રોફેસરોની સાથે તુલના 
કરી શકાય એટલાં હોય છે. હકીકતમાં, વિકસિત મૂડીવાદ તદન વિરોધી કહેવાય 
એવા ““વિસંવાદ''નો સામનો કરી રહ્યો છે. આ વિસંવાદ એ હકીકતમાંથી ઉદ્ભવે 
છે કે ઘણીવાર પ્રભાવશાળી મજૂરમંડળો શ્રમની ઉત્પાદક્તા કરતાં પણ વધારે 
વેતનોની માંગાણી કરે છે, અને કયારેક એમાં તેમને સફળતા પાગ મળે છે. અને 
આર્ષિક સ્થગિતતાની સાથે જોવા મળતો ફુગાવો - 'સ્ટેગ્ફલેશન'નાં અનેક 
કારાણોમાંનું એક કારાગ આ પણ છે. અગાઉના પ્રકરણમાં આપણે જોયું કે મૂડીવાદ 
એ અસંતોયકારક અર્થતંત્ર છે અને એની જગાએ વધારે સારી આર્ધિક પ્રથા 
સ્થાપવી «/રૂરી છે. મૂડીવાદનો ઈતિહાસ માકર્સવાદી દ્રદ્વાત્મકતાની સચ્ચાઈની 
સાક્ષી પૂરતો નથી. 

સામા9ક વિકાસની દૃંદ્રાત્મક્તા વિષે રેડિકલ હ્રુમેનિઝમ એમ માને છે કે 
ઈતિહાસને ઘાટ આપનાર માત્ર આર્થિક આવેગો «7 નથી, પણ સાંસ્કૃતિક મૂલ્યો 
અને નૈતિક વિચારો પણ તેને ઘાટ આપવાનું કરે છે. અંધ આવેગો અને સભાનપાણે 
કેળવેલ વિચારો બત્રે ઈતિહાસના ઘડતરમાં ફાળો આપે છે. સામા*ક વિકાસ અને 
વિચારોનો વિકાસ બદ્રે સમાંતર ચાલે છે, ઉભય પરસ્પરને પ્રભાવિત કરે છે. 
વિચારો સામા૭7ક ઘટનાઓને ઘાટ આપે છે, તો સામા2૪ક ઘટનાઓ વિચારોને 
ઘાટ આપવામાં ફાળો આપે છે. 

રૈડિકલ હ્યુમેનિસ્ટ ઈતિહાસશાસ્તર બે સિધ્ધાંતો (ષિસિસો)માં ભક્ત થયો છે. 
રેકિકલ હ્યુમેનિઝમના જે બાવીસ સિધ્ધાંતો છે, તેમાંના સિધ્ધાંત -૬ અને સિધ્ધાંત 








વિચારોની કાંતિકારી ભૂમિકા ૨૨૫ 
૧૫માં આની અભિજક્તિ થયેલી છે. આ સિધ્ધાંતો આ પ્રમાણે છે. 
સિધ્ધાંત -૬ 

“વિચાર પ્રક્રિયા અથવા ચિતન પ્રક્રિયા એ પર્યાવરણની સભાનતામાંથી 
પરિણમતી એક શરીરશાસ્ત્ીય પ્રક્રિયા છે. પણ એક વાર વિચારો અથવા ચિંતન 
પ્રગટે છે, પછી તેઓ પોતાના નિયમોને આધીન પોતાનું અસ્તિત્વ ટકાવી રાખે 
છે. વિચારો પોતાની આગવી ગતિ ધરાવે છે, અને તેમની આ ગત્યાત્મકતા 
સામાજિક ઉત્કાંતિની પ્રક્રિયાની સાથે સાથે ચાલે છે. તેઓ બન્ને અરસપરસ 
એકબીજાને પ્રભાવિત કરે છે. પણ મનુષ્યઉત્ક્રાંતિની આ સમગ્ર પ્રક્રિયાના કોઈ 
ચોક્કસ તબક્કે બનતા એતિહાસિક બનાવો અને વિચારોની હલચલ વચ્ચે સીધો 
કાર્યકારણ સંબંધ બાંધી શકાતો નથી. (અવી 'વિચાર' શબ્દનો ઉપયોગ, તત્તજ્ઞાનમાં 
સામાન્ય રીતે વપરાય છે તે વિચારધારા અથવા વિચારપ્રથાના અર્થમાં કર્યો છે.) 
સાંસ્કૃતિક ભાતો અને નૈતિક મૂલ્યો એ સ્થાપિત આર્થિક સંબંધો પર આધારિત 


માત્ર ઉર્ષ્વતંત્રો જ છે, એમ માનવું બરાબર નથી. આ ભાતો અને મૂલ્યો પણ 
એતિષાસિક રીતે નિયત થયેલાં છે. - વિચારોના ઈતિહાસના તર્ક દ્વારા. 


સિધ્ધાંત -૧૫ 1પ૫૫ 

*“મનુષ્ય વિચારશીલ પ્રાણી છં, અને એક વ્યક્તિ તરીકે જ મનુષ્ય 
[વિચારથીલ પ્રાણી હોઈ શકે, અન્યથા નહીં, આથી, મનુષ્ય પોતાના જગતનો 
નિર્માતા છેં, એ ઈતિહાસની પાયાની હકીકત પર ભાર મૂકવો, એ કાંતિકારી અને. 
મુક્નિદાતા સામાજિક ફિલોસોફીનું કાર્ય બની રહે છે. મનુષ્યનું મગન એ ઉત્પાદનનું 
સાધન છે. અને તે સૌથી કાંતિકારી ચી? પેદા કરે છે. ખંડનાત્મક વિચારો કાંતિમાં 
અભિપ્રેત છે. પોતાની સર્જનાત્મક શક્તિથી પ્રેરિત, વિચારોના સાહસથી 
ચલાયમાન “મુક્ત મનુષ્યોના મુક્ત સમાજ' 'નો આર્દ્શ હૈયે ધરાવનાર બહુ સંખ્યક 
લોકો «, લોકશાહી સાકાર થાય એવી પરિસ્થિતિઓનું સર્જન કરી શકે''. 





શ્ર્૬ રેડિકલ લ્રુમેનિ 


સત્તર 


માનવવાદી કાંતિનો અભિગમ. 


માનવવાદ્ના મૂળગામી સ્વરૂપ પર આધારિત વીસમી સદીની એક 
રેનેસાં-ચળવળની તાતી «૪રૂરિયાત સાંપ્રત જગતને છે. આ ચળવળ લોકોમાં 
અમુક મૂલ્યો અને વલણોનું સંક્રમણ કરશે, તે માટે બંધ બેસતી રાજકીય, 
આર્થિક અને સામા27ક સંસ્થાઓની સ્થાપના કરવી જોઈએ, જેષ્ી આ મૂલ્યો 
અને વલણો એમની મારફતે અભિવ્યકત થાય. 
બીજા રૈનેસાં માટેની આ ચળવળ પ્રથમ તો, અંગત અને સામાક 
જીવન માટે વ્યક્તિ સ્વાંતત્ય એક પાયાનું મૂલ્ય છે, એનો આગ્રહ સેવશે. 
અસ્તિત્વની જીવશાસ્ીય ઝંખનનામાં જેનાં મૂળ પડ્યા છે, એવી સ્વાતંત્રય માટેની 
ઝંખના-*ક્તિમાં રહેલી તમામ માનવીય સંભાવ્યતાઓનો પૂર્ણ વિકાસ કરી 
શકાય એવું જીવન જીવવાની ઈચ્છા- એ મનુષ્યના સ્વભાવમાં અતંર્ગત છે, 
એથી જાગે-અજાણે બધા # મનુષ્યો એ ધરાવે છે. બીજું, માનવીય બુધ્ધિ - 
મનુષ્યની વિચાર શક્તિ - એ જીવશાસ્્રીય ઉત્કાંતિની નીપજ છે, ભૌતિક 
પરિસ્થિતિઓ સાથે કુદરતી રીતે ” અનુકૂલન સાધવાની તેની શક્તિની એ 
ઘોતક છે, અને આ શક્તિ વધતે-ઓછે અંશે બધા «/ મનુષ્યો ધરાવે છે. 
બુધ્ધિની મદદ્થી મનુષ્ય જ્ઞાન પ્રામ કરે છે, સ્વ-અવલંબનનો વિકાસ કરે છે, 
સામાજિક જીવનમાં નૈતિક ધોરાણોની જરૂર સાથે સહકાર સાધીને તે સ્વાતંત્ર 
સિધ્ધ કરે છે. બુધ્ધિવાદી ચળવળ એટલે કે, બુધ્ધિનિકા એક સવચ્ચિ મૂલ્ય છે, 
એની પ્રતીતિ પર આધારિત ચળવળનો વિકાસ કરવો જોઈએ, જેથી તમામ 
પ્રકારનાં વહેમો, અંધશ્રધ્ધાઓ, ધાર્મિક કઢ્રતા અને સામાજિક દંભનો વિરોધ 
કરી શકાય. ત્રીજું, મનુષ્યોના નૈતિક આવેગો એ જીવશાસ્રીય ઉત્ક્રાંતિની નીપજો 
છે, નીતિમત્તાને ધાર્મિક શ્રધ્ધાના પીઠબળની જરૂર નથી, અને સમાજમાં 


માનવવાદી શાંતિનો અભિગમ પી ૨૨૭ 


બૃધ્ધિનિષ્ઠાનો વિકાસ થતા નૈતિક ધોરણોનો પણ વિકાસ થાય છે, આ બધા 
મૃદ્યઓનું ૬ઢ પ્રતિપાદન કરવું જરૂરી છે. સ્વતંત્રતા, બુધ્ધિનિકાવાદ અને સેક્યુલર 
નૌતિમત્તાનાં વૈજ્ઞાનિક રીતે તારવવામાં આવેલાં મૂલ્યો પર આધારિત માનવવાદી 
વિચાર સરણીના પુન: આવિર્ભાવની સમગ્ર સાંપ્રત જગતને #રૂર છે, 

આ માનવવાદી મૂલ્યો સામા૦ક જીવનમાં, લોકોમાં જાણીતાં એવાં 
લોકશાહી મૂલ્યો જેવાં કે, સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને બંધુત્વ (સ્વતંત્રતા, સમાનતા 
અને બિરાદરી) તરીકે અભિબ્ક્ત થાય છે, તેમને માટે અનુકૂળ આવે એવી 
રાજકીય, આર્થિક અને સામા2ક સંસ્થાઓ દ્વારા આ મૂલ્યો ચરિતાર્ષ કરવાં 
જોઈએ. 

આ સંસ્થાઓના માળખ્યામાં તફાવત હોઈ શકે, અમુક દેશમાં અમુક માળખું 
અનુકૂળ આવે, બીજા દેશમાં બીજું એમ બને, પણ તે બધી સંસ્થાઓ સમાન 
માનવવાદી પ્રેરણાને પ્રતિબિંબિત કરતી હોવી જોઈએ. રાજકીય બંધારણ એવું 
પડવામાં આવવું જોઈએ, જેષી સત્તાનું શક્ય એટલું વધુ વિકેન્દ્રીકરણ સાધી 
શકાય અને અનુકૂળ સ્થાનિક લોકતંત્ર દ્વારા તેને ચરિતાર્થ કરી શકાય. મૂડીવાદના 
આત્યંતિક અર્ષનિક્રાવાદ અને સામવવાદના આત્યંતિક કૈન્દ્રીકરણના સ્થાને 
સહકારના સિધ્ધાંત પર આધારિત વિકેન્દ્રીત અર્થ વ્યવસ્થાની સ્થાપના કરવી 
જોઈએ, જાતિઓ, સમુદાયો અને રાષ્્રીયતાઓ વચ્ચેના અને કુટુંબોના સભ્યો 
વચ્ચેના સંબંધોના સંચાલનમાં માનવવાદી મૂલ્યોનું માર્ગદર્શન હોવું જોઈએ. 
સમીક્ઞાત્મક બુધ્ધિમત્તા અને નૈતિક સંવેદનશીલતા વધે એવા પ્રકારનું. શિક્ષણ 
યોવું જોઈએ. 

આવી માનવવાદી રેનેસાં લાવવા માટેનાં વ્યવહારુ પગલાં બધા દેશો માટે 
એક સરપાં ન હોઈ શકે. દુનિયાના જુદા જુદા ભાગોની આંતરિક પરિસ્થિતિ 
*/દ જદી છે. એક બાજુ, પશ્ચિમી મૂડીવાદી દેશો છે, એમની સંસદીય લોકશાહી 
એમના લોકોના નાગરિક સ્વાતંત્યોનું રક્ષણ વધતી-ઓછી માત્રામાં કરે છે. 
બરીજી બાજુ, રાષ્ટ્રીયકૃત અર્થકારણો અને એકપક્નીય સરકારો વાળા સામ્યવાદી 
શો (જેમાં હાલ ધરમૂળથી ફેરફારો થઈ રહ્યા છે) દેશો છે, આ દેશોમાં સામાન્ય 
શૈતે જદ મત ધરાવનારાઓને અભિવ્યક્તિનું સ્વાતંત્ય કે સંગઠનની સ્વતંત્રતા 
હોતી નમી. ત્રીજા જૂથમાં ત્રીજી દુનિયાના દેશો એશિયા, આફ્રિકા અને દક્ષિણ 
અમેરિકાના આપખુદીશાહી રાજ્યોનો સમાવેશ થાય છે. ભારત અને બીજા 





ક રેડિકલ લુમેનિઝમ 


કટલાક ત્રીજા વિશ્વના દેશો એવા છે, જ્યાં લોકશાહીના અસ્થિર સ્વરૂપો ચાલુ 
રહ્યાં છે, એમનું એક ચોથું જૂથ બને છે., 

આ જૂથમાં આવતા ભારત અને એવા દેશોના સંદર્ભમાં માનવવાદી કાંતિ 
ચરિતાર્ષ કરવા કયાં વ્યવહારુ પગલાં લઈ શકાય, એની આપણે મુખ્યત્વે ચર્ચા 
કરીશું, બીજા દેશોના માનવવાદી, સ્વાભાવિક રીતે જ, એમના દેશોમાં માનવવાદી 
રૈનેસાંને આગળ વધારવા સ્થાનિક પરિસ્થિતિને અનુકૂળ પગલાં વિચારી કાઢશે. 

ત્રીજા વિશ્વના સંદર્ભમાં ભારત ધરીરૂપ સ્થાન ધરાવે છે, એટલું આપણે 
ઉમેરવું જોઈએ. રેડિક્લ હ્યુમેનિઝમ અપેક્ષા રાખે છે, એ રીતે ભારતીય લોકશાવીનું 
જે રાજકીય, આર્ષિક અને સામા2ક લોકશાહીમાં રૂપાંતર કરી શકાય, તો ત્રીજી 
દુનિયાના બધા દેશોમાં જ્યાં આપખુદશાહી શાસનો છે, તે સુધ્ધાંમાં લોકશાહીને 
પુન:સ્થાપિત અને નવચેતનવંતી કરી શકાય. ભારતમાં લોકશાહીનું જે ગ્રહાગ 
થશે તો આખા ત્રીજા વિશ્વમાં આપખુદશાવી બળોને એક પ્રકારનું જોર મળશે. 


ક્રાંતિનો સામ્યવાદી માર્ગ 


અવી આપાણે કાંતિ શબ્દનો ઉપયોગ સમાન્તનું મૂળગામી અથવા આમૂલાગ્ર 
પરિવર્તન એ અર્થમાં કરીએ છીએ. રાજમહેલોમાં થતી કાંતિ, જેમાં આપખુદ્શાહી 
શાસકોના એક જૂથને ઉથલાવીને એવું બીજું જૂથ સત્તા પચાવી પાડે, એવા 
સત્તાપલ્ટાનો આપાણે અત્યારે વિચાર કરતા નથી. બીજા વિશ્વયુધ્ધ પછી ત્રીજી 
દુનિયાના દેશોમાં અસ્તિત્વમાં આવેલ બાળલોકશાહીઓ, જેમને કહેવાતી 
ક્રાંતિઓ થકી ઉથલાવીને સત્તા પર આવનાર સરમુખત્યારશાહીઓની પણ વાત 
કરતા નથી. એમનો તો પ્રતિકાંતિઓ તરીકે વાર્ગવીએ એ વધારે બંધબેસતું 
ગણાશે, સમાજનું મૂળગામી પરિવર્તન એવો જો ક્રાંતિનો અર્થ આપણે કરતા 
હોઈએ તો ક્રાંતિ કરવાનો એક માત્ર માર્ગ સામ્યવાદી માર્ગ (માનવવાદી માર્ગ 
ઉપરાંત) છે, એમ હાલમાં સામાન્ય રીતે માનવામાં આવે છે. 

અત્યાર સુધી સામ્યવાદીઓ એમ માનતા હતા કૈ જે પ્રકારની ક્રાંતિની 
તેઓ હિમાયત કરે છે, તે બળપૂર્વક સત્તા કબજે કરીને જ, કરી શકાય, મતપેટી 
દ્વારા નહીં. જોકે, સફળ હિંસક કાંતિ કરવાની શક્યતાઓ હવે ઘટતી જાય છે. 
એનું મુખ્ય કારણ એ છે કે રાજ્ય પાસે અત્યંત ચઢિયાતી લશ્કરી તાકાત છે; 
એટલી તાકાત ફેન્ચ કાંતિ સમયે અથવા રશિયન કાંતિ સમયે રાજ્ય પાસે ન હતી. 


માનવવાદી કાંતિનો અભિગમ ૨૨૯ 


તીર કામઠાં કે કુહાડી-ભાલા જેવા બિલકુલ આદિમ હથિયારો કે થોડી ચોરેલી કે 
ખરીદેલી પિસ્તોલો કે બંદૂકોની મદદથી આધુનિક રાજ્યને ઊથલાવી પાડીને સત્તા 
કબજે કરવી એ શક્ય રહ્યું નથી. આજના સંજોગોમાં હિંસક સામ્યવાદી કાંતિ 
પણ અવિકસિત દેશમાં, ન્યાંની સરકાર અત્યંત છિન્ન-ભિન્ન હોય અને અત્યંત 
ઓછી લશ્કરી તાકાત ધરાવતી હોય, ત્યાં જ શક્ય છે, ઉપરાંત, એ પણ 
બિલકુલ સ્પષ્ટ જ છે કે આ રીતે કરવામાં આવેલ હિંસક કાંતિ પછી જે રાન 
સ્થપાશે તે પણ અત્યંત આપખુદશાવી રાન્ય જ હશે. ગયા પ્રકરણમાં જે 
કારણો આપણે ગાણાવી ગયા એને આધારે આપણે એટલું /રૂર કહી શકીશું કે 
આવી કાંતિનું સરવૈયું નકારાત્મક હશે. 

જે દેશોમાં સરકારો પ્રમાણમાં વધારે સ્થિર છે, એવા વધુ વિકસિત દેશોમાં 
સામ્યવાદીઓ મતપેટી દ્વારા તેમનો ઉદ્દેશ સિધ્ધ કરવાનો પ્રયાસ કરે છે. અહીં 
પણ સામ્યવાદીઓને સફળતા મળે, એવી તકો ઘણી ઓછી છે. 3 વિકસિત 
પથિમી લોકશાહીઓમાં એક એવી દહેશત પ્રવર્તે છે કે જે સામ્યવાદી પકને 
મૂંટાગીઓમાં સફળતા મળશે તો દેશમાં સરમુખત્યારશાહી સ્થપાશે. આવી 
લૃહેશતને કારણે એ દેશોમાં મોટાભાગના મતદારો સામ્યવાદી ઉમેદવારોની 
તરફેભમાં મતદાન કરતા અચકાય છે. બીજી બાજુ, ભારત જેવા વિકાસશીલ 
દશોમાં લોકશાહી હજુ નબળી અને અસ્થિર છે, ત્યાં જો સામ્યવાદી પન્ન 
ચૂંટણીના મેદાનમાં આગેકૂચ કરે તો તે પ્રતિકાંતિ ઉશ્કેરે એવી સંભાવના વિશેષ 
છ. આમ થવાનું કારણ એ છે કે સામ્યવાદી પક્ષોની ચૂંટણીઓમાં આગેકૂચ એ 
્ોકોમાં લોકશાહી મૂલ્યોના પ્રસાર પર આધારિત નથી. «યા સુધી લોકોને 
શોકોને લોકશાહી મૂલ્યોનું પાકું શિક્ષણ મળ્યું ન હોય ત્યાં સુધી સામ્યવાદી અને 
અન્ય પક્ષો વચ્ચેની ચૂંટણીસ્પર્ધા ભ્રામક લોકરરજક સૂત્રો પર લડાતી હોય છે. 
આવી પરિસ્થિતિમાં, કોઈ પ્રત્યાઘાતી ઉચ્ચ વર્ગીય રાજકીય પક્ષ જે સત્તાધીન 
હોય અને એને સામ્યવાદી પક્ષની ચૂંટાણીઓમાં સફળતા મળે એ હકીકતનો 
સામનો કરવાનો આવે તો, ઔપચારિક લોકશાહીનાં બધાં બંધનો ફગાવી દઈને 
સરમુખત્યારશાહી શાસન લાદતા જરાય અચકાશે નહીં. 

સામ્યવાદીઓ પાણ ધારો કૈ સત્તા પર આવ્યા તો તેઓ પણ તેમની 








૧ રશિયા અને પૂર્વ યુરોપમાં સામ્યવાદના પતન પછી આવી તકો તો લગભગ 
તાશ પામી છે. 





ર૩૦ રેરિકલ લ્રુષેનિઝમ 
પોતાની સરમુખત્યારશાહી સ્થાપવા લોકશાહીને ફગાવી દેતા અચકાશે નહીં. 
સામ્યવાદીઓની સરમુખત્યારશાહી ઉચ્ચ વર્ગીય સમર્થન ધરાવતા પક્ષ દ્વાર 
સ્થાપવામાં આવેલી સરમુખત્યારશાહી કરતાં ઓછી પ્રત્યાઘાતી હશે, પાગ એ 
લોકોની લોકશાહી અપેક્ષાઓ કે આકાંક્ષાઓને તો સંતોષી શકશે નહીં. 
સરમુખત્યારશાહી પછી તે ડાબેરી હોય કે જમાણેરી હોય, એક વાર સ્થપાય પછી 
તે ઉખેડાવાનું નામ નથી લેતી, એટલું આપાણે ખાસ યાદ રાખવું જોઈએ. 
ક્રાંતિના સામ્યવાદી માર્ગની કટલાંક લક્ષાગો પર ખાસ ભાર મૂકવો જોઈએ, 
જેથી માનવવાદી માર્ગના લક્ષાગોથી તે કેટલાં વિપરીત છે, એનો બરાબર ખ્યાલ 
આવે. 
પ્રષમ તો, સામ્યવાદ્ના અંતિમ ઉદ્દેશ મૂડીવાદી વર્ગની સંપત્તિનું હરગ 
અને, તેમને સમાજનાં ઉત્પાદનનાં સાધનોનું રાષ્ટ્રીયકરણ કરીને સમાજની આર્થિક 
કાયાપલટ કરવાનો છે. અને આ ઉદ્દેશ સામ્યવાદી માર્ગે રાજકીય સત્તા પ્રામ 
કરીને સિધ્ધ કરવાનો છે. આમ, રાન્તમાં કેન્દ્રિત થયેલી રાજકીય સત્તાનો 
ઉપયોગ સામ્યવાદી કાંતિ હેઠળ ઉપરથી કરવાનો છે. (એમાં લોકોએ નિર્ણાયક 
ભૂમિકા ભજ/વવાની નમી.) 
બીજું, આર્થિક નિયતિવાદના સિધ્ધાંતની અસર હેઠળ, સમાજની વંચિત 
બહુમતીને જે અપીલ છે, તે નિર્ભેળ આર્થિક છે. એમના વર્ગીય હિતોને લગતી 
એ અપીલ છે. બહુજનસમાજની સાંસ્કૃતિક અભિપ્સાઓને અપીલ કરવી એ 
બાબત આર્થિક નિયતિવાદના સિધ્ધાંત સાથે સંઘર્ષમાં આવે છે. આ સિધ્ધાંત 
એવું ધારી લે છે કે ગરીબીમાં ગળાડૂબ અને ભૂખમરા અને અસલામતીથષી 
પીડાતા સામાન્ય લોકોને કોઈ સાંસ્કૃતિક અભિપ્સાઓ હોઈ શકે નહીં, અને તેથી 
માનવવાદી મૂલ્યોનું મહત્વ તેઓ કદાપિ સમજી શકવાના પાણ નહીં. અ; સિધ્ધાંત 
અનુસાર, પ્રષમ તો બહુજન સમાજને આર્થિક ઉચ્ચ સ્તરે લાવવો જોઈએ, ત્યાર 
પછી જ આ મૂલ્યો તેમને કંઈકેય અપીલ કરી શકે. આ સિધ્ધાંત, આમ છતાં, 
એવી પણ ધારામાં કરે છે કે ઉપરના વગના કેટલાક સભ્યો પોતાના વર્ગથી ઉપર 
ઊઠશે (“ડી કલાસ'' થશે) અને સામ્યવાદી પક્ષમાં જોડાશે અને કામદાર વર્ગ 
તેમજ અન્ય શોષિત વગના નેતાઓ બનશે. અગ્રવર્ગીય નેતાગીરી અને અબૂધ 
અનુયાયી એવો બહૃજનસમાજ ધરાવતી આ એક લાક્ષણિક સામ્યવાદી ચળવળ 
થઈ. આવી ચળવળ જો સફળ થાય તો આપખુદ્શાહી શાસનમાં પરિણમ્યા વિના 











૨૩% 
માનવવાદી કાંતિનો અભિગમ 


રહેવાની નહીં અને એ “ક્રમજીવીની સરમુખત્યારશાહી'ની નહીં, પણ 
શ્રમજીવીઓ સહિત બાકીના આખા સમાજ પર સામ્યવાદી પક્ષની 
સરમુખત્યારશાહી'ની સ્થાપના કરશે. 


માનવવાદી માર્ગ 


કાંતિના માનવવાદી માર્ગના જુદા જુદા લક્ષણોની સ્પષ્ટ સમજ મેળવવાના 
ઉદ્દેશથી નીચે મુજબ કમવાર જણાવામાં આવ્યાં છે : 
(૧) ક્રાંતિ, નીચેથી ઉપર સુધી ન 

ીં સ 2 ને ૨ તું પરિવર્તન 

માનવવાદી કાંતિ, રાજકીય સત્તા કબજે કરીને, અને સમાજનું પ રવ 
કરવા તેમજ તેનો ઉપયોગ કરીને, ઉપરથી કરવામાં નહીં આવે, પણ સ 
સમાનતા, અને બિરાદરી જેવાં લોકશાવી મૂહ્યોનું લોકોને શિક્ષણ આપીને 
માટે અનુકૂળ એવા રાજકીય, આર્થિક અને સામાજિક ગ્રાસરૂટ્સ સંગઠન 
શહાયરૂપ થઈને, નીચેથી લોકસ્તરે કરવામાં આવશે. સ્વાવલંબન અને 
બુધ્ધિનિ્ટાનાં મૂલ્યો સ્વતંત્રતાના મૂલ્યમાં અંતર્ગત છે. માનવવાદી કાંતિ, મૂળભૂત 
રીતે સાંસ્કૃતિક કાંતિ હોવાષી, રાજકીય સત્તાના ઉપયોગથી ચરિતાર્થ કરી શકાય 
નવીં. 





એક સામાન્ય નિયમ તરીકે એમ કહી શકાય કે છેક ક્ષમાં લોકો જેને લાયક 
હોય એવી સરકાર તેમને પ્રા થાય છે. લોકશાહીની બાબતમાં આવુ કિશે લ 
છે. લોકશાવીમાં સરકાર લોકોના પ્રતિનિધિઓની બનેલી હોય છે. અન્ય બ 
ઉપસંત, લોકોના પૂર્વગ્રહો અને અબૌધ્ધિકતાઓનું પણ, પ્રતિનિધિત્વ કરતા જ 
છે. સમાજના સાંસ્કૃતિક પરિવર્તનનાં તેઓ સાધનો કે માધ્યમો બની શકે ા ીં 
તો બીજી બાજુ, જેઓ ઉચ્ચ સાંસ્કૃતિક મૂલ્યો ધરાવે છે, તેઓ ચૂંટ્ણ ક 
સમાજમાં પ્રવર્તમાન સાંસ્કૃતિક મૂલ્યોનું પ્રતિનિધિત્વ ધરાવતા ઉમેદવારો સા મ 
સફળતાપૂર્વક સ્પર્ધા કરી શકતા નથી. આમાંથી એ ફલિત થાય છેકે સ 
પ્રવર્તમાન મૂલ્યોના પુનઃ મૂલ્યાંકનની પ્રક્રિયા ક્રારા સાંસ્કૃતિક કાંતિ નીચે સ 
શકે, રનની સત્તાનો ઉપયોગ કરીને, આવી કાંતિ ઉપરથી કરી રા રી 
લોકશાહીમાં લોકો સરકારમાં પરિવર્તન કરી શકે, સરકાર લોકોમાં પરિવર્તન 


શકે નહીં. 





૨૩૨ શેરિક્લ લુમેનિઝમ 
ભારતમાં કેન્દ્ર સરકાર અને રાન સરકારો જે રીતે કામ કરે. 
આ બાબત સ્પષ્ટ બને છે. આ સરકારો મોટે ભાગે બ્રષ અ 
રાજકારાણીઓની બનેલી હોય છે. આવી સરકારો સારા સમાજનું નિર્માણ કરશે 
એવી અપેક્ષા રાખવી અથવા એના વિકલ્પ રૂપે, ન્યાં સુધી મોટાભાગના લોકો 
વહેમો અને અંધશ્રધ્ધામાં ડૂબેલા હોય ત્યારે સારા સ્્રી-પુરૂષોની બનેલી સરકારો 
સ્થાપી શકાશે એવી અપેક્ષા રાખવી એ ફોગટ છે. વહેમોમાં માનનાર અને 
લોભામણી જાહેરાતોષી ભોળવાઈ «7નાર મતદારસમૂહ ભ્રષ્ટ અને સત્તાભૂખ્યા 
રાજકારણીઓની સરકારને ચૂંટશે. -આવા વિષમય વર્તુળને જો આપણે ભેદવું 
હોય તો નીચેષી, લોકોના સ્તરે આપણે કામ કરવું પડશે. ઉપરથી સમાજને 
કા આપણે જે હાંસલ કરવા માંગીએ છીએ , તે હાંસલ નહીં કરી 
શકાએ. 

જાં સુધી મોટાભાગના લોકો અંધશ્રધ્ધા અને ધાર્મિક રૂકિચુસ્તતાનાસ્તરે 
જીવતા હશે, ત્યાં સુધી રાજ્યની સત્તા કબજે કરવાના કોઈ ક્રાંતિકારી જૂથનો 
પ્રયાસ સરમુખત્યારશાહીની સ્થાપનામાં પરિણમ્યા વિના રહેશે નહી. પ્રબુધ્ધ 
લોકો જ પ્રબુધ્ધ સરકારની સ્થાપના કરી શકે. આથી, સામાન્ય લોકોના સ્તરે - 
શિક્ષાણ અને સંગઠનાત્મક પુરૂષાર્થ કરવામાં આવે એ જ માનવવાટી કાંતિ 
થરિતર્થ કરવાનો એક માત્ર માર્ગ છે. 


(૨) માનવવાદી ખભિગમ 


સામાન્ય લોકો પછી તે ગમે તે વર્ગના હોય, અને ગમે તેટલા ગરીબ અને 
અશિક્ષિત કોય, માનવવાદીઓ તેમને મનુષ્ય તરીકે «૮ ગણશે. એવા મનુષ્યો 
જઓ સ્વતંત્રતા, બુધ્ધિનિકાવાદ અને સેક્યુલર નીતિમત્તાના પાયાના માનવવાદી 
મૂલ્યો અને તેમાંથી પાંગરતા સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને બંધુત્વ જેવા લોકશાહી 
મૂલ્યોની કદર કરવા શક્તિમાન હોય. સામાન્ય લોકો પ્રત્યે માનવવાદીઓનો 
આવો અભિગમ રહેશે. 

અસ્તિત્વ માટેની જીવશાસ્ત્રીય ઝંખના માનવીય સ્તરે સ્વતંત્રતા રૂપે વ્યક્ત 
માય છે, એવું માનવવાદ સ્વીકારે છે. આથી, સ્વતંત્રતાની ઝંખના બધા 
મનુષ્યોમાં રહેલી છે, એવું માનવવાદીઓ દઢપાણે માને છે. વિચારશક્તિ અને 
નૈતિક ભાવના એ માનવસ્વભાવનાં જીવશાસ્ત્રીય લક્ષણો છે, એવું માનવવાદીઓ 





માનવવાદી કાંતિનો અભિગમ ક 


શાને છે. માનવવાદી તત્વજ્ઞાનનાં આ પાયાનાં તારણો છે, એવું આપણે 
અગાઉ જોઈ ગયા છીએ. સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને બિરાદરીની ભાવના જેવાં 
લોકશાહી મૂલ્યો, મનુષ્ય સ્વભાવના જીવશાસ્રીય લક્ષાગોમાંથી પાંગરેલા હોવાથી, 
એ મૂલ્યો બધા # મનુષ્યોને છેવટે અપીલ કર્યા વિના રહેશે નંપીં,._એ *-_.-- 
માનવવાદીઓની માન્યતા છે. વહેમ, અંધશ્રધ્ધા અને પૂર્વગ્રહો શરૂઆતમાં 
અડચાણરૂપ બને પણ લાંબા સમય સુધી અને કાયમ માટે તેઓ અડચણરૂપ 
રહેશે નહીં. 
હકીતમાં તો, જેઓ ભૌતિક અભાવોથી મુક્ત છે, એમના કરતાં જેઓ 
ગરીબ અને કંગાલિયતભર્યુ જીવન જીવે છે, એમને સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને 
બિરાદ્દીની ભાવના જેવા લોકશાહી મૂલ્યો વધારે અપીલ કરે છે એમ હોવું 
જોઈએ. જેઓને અર્ધ-ભૂખમરાની હાલતમાં જીવવાની ફરજ પાડે છે, એમને 
સ્વતંત્રતાની વિશેષ જરૂર છે. કારણ કે સ્વતંત્રતામાં માનભેર જીવવાની ભક્તિની 
શક્તિનો સમાવેશ થઈ જાય છે. આત્યંતિક અસમાનતાનો ભોગ બનેલાઓ માટૅ 
સમાનતાની વિશેષ જરૂર છે, એ જ રીતે, બિરાદ્દીની ભાવનાની વિશેષ «/રૂર 
એ લોકોને છે, જેમાં સ્વતંત્રતા અને સમાનતાની લડત લડવા માટે એમના 
જેવી જ પરિસ્થિતિમાં મુકાયેલ બીજા લોકોના સહકારની ખાસ «રર હોય. 
જે લોકો ભૂખમરાની કક્ષાએ જીવે છે, તેઓ આ માનવવાદી મૂલ્યોનું 
મહત્વ નહીં સમજી શકે, એ ખ્યાલ લાંબાગાળાથી ચાલતો આવેલો એક પૂર્વગ્રહ 
«7 છે. જે લોકો બહુજનસમાજ પાસે ગયા «/ નથી, અષવા જે લોકો માત્ર 
તેમના મત મેળવવા «/ ગયા છે, અથવા તેમને વર્ગીય ધોરાણે સંગઠિત કરવા ૪ 
તેમની પાસે ગયા છે, એ લોકોમાં આવો પૂર્વગ્રહ અસ્તિત્વ ધરાવે છે. પણ 
માનવવાદી ૬ષ્ટિકોણ સાથે જેમણે સમાજના વંચિત વિભાગોનો સંપર્ક સાધ્યો 
છે, તેઓનો એ અનુભવ છે કૈ આ કહેવાતા સામાન્ય લોકોએ માનવવાદી 
અપીલને ઉત્સાહપૂર્વક પ્રતિસાદ આપ્યો છે. આખરે તો તેઓ પણ મનુષ્યો છે, 
અને માનવ સહજ ઝંખનાઓ અને અભિપ્સાઓ તેઓ પણ ધરાવે છે. 
મનુષ્યો પ્રત્યેના માનવતાવાદી અભિગમથી માનવવાદી અભિગમને આપણે 
જદ પાડવો જોઈએ. માનવવાદીઓ સામાન્ય લોકો પાસે તેમનું કલ્યાણ કરવા 
પ ભલું કરવાની દષ્ટિએ જતા નથી. બીજાઓને મદદ કરીને પોતાના અંતર 
આત્માને સંતોષ આપવાનો તેમનો ઉદ્દેશ નથી. તેમનો ઉદેશ તો સામાન્ય લોકો 


કન 





૨૩૪ રરિકલ ક્રુમેનિઝમ 


સ્વયં પોતાના પગ પર ઊભા રહેતા થાય, તેઓ ખુદ પોતાને મદદ કરતા યાય 
એ જોવાનો છે. તેઓ પોતે પગભર બને, માનવીય ગૌરવથી સભાન બને, 
પોતાની નૈતિક સંવેદશીલતાનું તેઓ ખુદ ગૌરવ અનુભવે, અને સહકારપૂર્ણ 
પુરૂષાર્થથી તેઓ પોતે પોતાના ભાવિનું નિર્માણ કરી શકે તેમ છે, એ વિષે તેમને 
પ્રતીતિ થાય, એ માનવવાદીઓનો ઉદ્દેશ છે. 


(૩) વર્ગીય અપીલ પર નહીં, પણ નૈતિક અપીલ પર આધાર 


નૈતિક અપીલ એ કાંતિના માનવવાદી માર્ગનો મુખ્ય આધાર છે. 
માનવવાદીઓ કામદારો અને લોકોના બીજા વંચિત અને શોષિત વિભાગોની 
અને ન્યાયી માંગણીઓના પુરસ્કર્તા છે, પણ તેઓ નીતિમત્તા અને ન્યાયના 
આધાર પર તેમને સમર્ષન આપે છે, માત્ર આર્થિક આધાર પર નહીં. વર્ગસંઘર્ષને. 
તીત્ર બનાવવામાં માનવવાદીઓને કોઈ રસ નથી. 

પૂરંપૂરા આર્થિક અષવા વર્ગીય અભિગમ કરતાં નૈતિક અભિગમ, બે 
કારણોસર ચઢિયાતો છે: પ્રથમ તો, જારે કામદારો અથવા ખેડૂતો તેમની આર્થિક 
માંગણીઓ માટે લડત આપે છે, ત્યારે તેઓને લાગે છે કે, તેમની માંગાગીઓ 
નૈતિક રીતે વાજબી છે, માટે તઓ લડત આપે છે. આથી તેમની માંગણીઓને 
માત્ર આર્થિક માંગગીઓ ગણવી એ હકીકતની દષ્ટિએ પણ ભૂલભરેલું છે. 
ઉપરાંત, એ ખોટીભૂહ રચના પાણ છે. નૈતિક લડત આર્થિક લડત કરતાં કયાંય 
શક્તિશાળી હોય છે. 

બીજું, જ્યારે કોઈ આર્થિક માંગાગીને , જો તે ન્યાયી માંગણી હોય ત્યારે, 
જો ન્યાય માટેની માંગાગી તરીકે રજ કરવામાં આવે છે, ત્યારે એને વધુ લોકસમર્ષન 
પ્રામ થાય છે. ન્યાયી માંગણી માટેની લડતમાં, જે લોકો વંચિત નથી, એવા 
લોકો પણ જોડાય છે. લડત એ ન્યાયી લડત બને છે, પછી તે માત્ર વર્ગની લડત 
રહેતી નમી. 

જ્ઞાતિ અથવા કોમના મુદ્દાઓનું નિરાકરણ કરવા માટે પણ નૈતિક અભિગમ 
જરૂરી છે. ભારતની જેમ જ્યાં સમાજમાં અને જ્ઞાતિઓ અને કોમો હોય ત્યારે 
અમુક જ્ઞાતિઓ અને કોમો સાથેનો વ્યવહાર ઘણીવાર અયોગ્ય અને ભેદ્યુક્ત 
હોય છે. આવા કિસ્સાઓમાં પણ અયોગ્ય અને ભેદભાવયુક્ત વ્યવહાર સામેની 
લડત પાણ જ લોકો ન્યાય અને સમાન વ્યવહારમાં માનતા હોય તે સૌની ન્યાયી 


માનવવાદી કાંતિનો અભિગમ શ્ક્ષ 


લડત બનવી જોઈએ, માત્ર ભોગ બનેલ જ્ઞાતિ કે કોમની ભારતમાં વિભાગીય 
લડત બનવી જોઈએ નહીં અસ્પૃશ્યતા સામેની લડત અનુસૂચિત જ્ઞાતિઓના 
સભ્યો એટલે કે દલિતોમાંના લડાયક સભ્યોની જ લડત બની રહેવી ન જોઈએ, 
પાણ દલિત જ્ઞાતિઓના સભ્યો તેમજ બાકીના સમાજના પ્રગતિશીલ સભ્યોની 
એક સંયુક્ત લડત બનવી જોઈએ. 
(૪) સંપૂર્ણ ક્રાંતિ 

માનવવાદી ક્રુંતિનું મુખ્ય લક્ષણ એ છે કે તે કેટલાક મૂલ્યોના પાયા પર 
પ્રતિકરિત થયેલી છે. સામાજિક ક્ષેબ્રમાં આ મૂલ્યો છે, સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને 
બિરાદરીની ભાવના. આ મૂલ્યોનું સ્વરૂપ «/ એવું છે કે તે માટેની લડત અથવા 
કામગીરીનું વિભાગોમાં ખંડન થઈ શકે «/ નહીં. કોઈ મૂલ્ય સૌ કોઈને વેયે વસેલું 
હોય તો જીવનનાં તમામ પાસાંઓમાં તેની અભિબક્તિ થવાની જ, જો લોકો 
સ્વાતંત્ર્યની ઝંખના કરતા હોય તો તેઓ માત્ર રાજકીય જીવનમાં ૪ સ્વતંત્રતા 
ચાહે છે, એવું નથી; તેઓ આર્ષિક અને સામાજિક જીવનમાં પણ સ્વતંત્રતા 
ચાહે છે. એ જ રીતે, જીવનનાં તમામ પાસાંઓમાં તેઓ સમાનતા અને 
બિચદરીની ભાવના હોય એમ ઈચ્છે છે. આપણે અગાઉ જોઈ ગયા છીએ કૅ 
સામ્યવાદી કાંતિ બે તબક્કામાં થાય એવી અપેક્ષા રાખવામાં આવે છે. પ્રથમ 
તબક્કામાં રાજકીય કાંતિ, જેના પરિણામે, સામ્યવાદી પક્ષ રાજકીય સત્તા કબજે 
કરશે. બીજા તબક્કામાં એ સત્તાનો ઉપયોગ કરીને આર્થિક કાંતિ કરવામાં આવશે. 
સામ્યવાદી કાંતિ બે તબક્કા ધાય છે, કારણ કે એ કાંતિ ઉપરષી થાય છે અને 
તે કોઈ મૂલ્યોના પ્રચાર કે પ્રસાર સારૃ થતી નથી. માનવવાદી ક્રાંતિમાં આવો 
આનુક્રમિક ક્રમ નહીં હોય. માનવવાદી કાંતિમાં વિચારો અને આદ્શાની અગ્રિમતા 
ચોકક્સ હશે. પાગ એકવાર આ મૂલ્યોનું પ્રસરણ લોકોમાં થયેલું હશે, તેથી 
જીવનનાં રાજકીય, આર્થિક અને સામાજિક જીવનમાં એ મૂલ્યોની એકી સાથે 
અભિભક્તિ થશે. 

ન્તપ્રકાશ નારાયણે સંપૂર્ણ કાંતિનો ખ્યાલ ૨૪ કર્યો છે, અને એને 
લોકપ્રિયતા બક્ષી છે. માનવવાદી કાંતિ અચૂકપાળે સંપૂર્ણકાંતિ હશે, 

કારાગ કે એ માનવવાદી મૂલ્યો પર આધારિત વશે. રેડિકલ હ્યુમેનિઝમના 
૨૨ સિધ્ધાંતોમાંના સિધ્ધાંત નંબર-૧૦માં સંપૂર્ણ કાંતિની જરૂર શા માટે છે, 





૨૩૬ રેડિકલ હ્રુમેનિઝમ 


તેની સ્પષ્ટતા કરવામાં આવી છે. તેમાં જણાવવામાં આવ્યું છે કે, “રાજકીય 
લોકશાહી વિના આર્થિક લોકશાહી જેમ શક્ય નથી, તેવી જ રીતે રાજકીય 
લૈકશાલી વિના આર્થિક લોકશાહી પણ શક્ય નથી''. 

લોકશાહીને આપણે ખરેખરા અર્થમાં ચરિતાર્થ કરવા ઈચ્છતા હોઈએ તો, 
ન જ લિ લ આર્થિક અને સામાજિક હોવી જોઈશે. જો આપાગે 
સાંસ્કૃતિક-ફિલોસોફિક્લ કાંતિ સિધ્ધ કરી હશે તો લોકશાહી વં સર્વગાહી 
સ્વરૂપ ધરાવતી હશે. જી 


(૫) શિશ્ષણવિષયક કાર્યનું સ્વરૂપ 


લોકોને આપવામાં આવનાર માનવવાદી શિક્ષણમાં સ્વતંત્રતા, સમાનતા 
અને બિરાદરીનાં અમૂર્ત મૂલ્યો તેમજ સ્વાવલંબન, બુધ્ધિનિકાવાદ અને સેક્યુલર 
નીતિમત્તા પર આધારિત માનવવાદી અભિગમનો ૦ માત્ર સમાવેશ કરવામાં 
આવશે એવું નથી. લોકોના હાલના જીવનની પરિસ્થિતિઓ અને જે ભવ્ય 
ભાવિનું નિર્માણ તેઓ પોતાના માટે કરવાના છે, તેનો સંદર્ભ આપીને આ 
મૂલ્યો લોકોને સમજાવવામાં આવશે. 

ભ્રષ્ટાચારી અને સ્વાર્થી રાન/કારાણીઓની સરકારો સ્થાપવામાં લોકો ખુદ 
જવાબદાર છે, એવું તેમને સમજાવવામાં આવશે. મત આપતી વખતે તેઓ 
રાજકીય પક્ષોની લોકર્ર#/ક અપીલો અને જ્ઞાતિકોમની અપીલોથી ભોળવાઈ 
જઈને તેમણે મત આપ્યા, તેથી આવી સરકારો તેમના માથે ચઢી બેઠી છે. 
પોતાની નિષ્કિયતા, પોતાના પગ ઉપર ઊભા રહેવાની વૃત્તિનો અભાવ, અને 
અસરકારક સહકાર સાધીને પોતાની સમસ્યાઓનું નિરાકરણ કરવાની 
ભાવનાઓનો અભાવ, આ બધાંને કારણે તેઓ જેમાં તેમનું શોષાગ માય છે, 
એવા અર્થતંત્રને તેઓ ચાલવા દે છે. લોકો નસીબવાદી અને વહેમોમાં માનતા 
હોવાથી અને સામાનિ/િક અસમાનતાઓ સામે બળવો પોકારતા નહીં હોવાથી, 
સોપાનિક ક્રમરચનાવાળી સામાજિક પ્રથાને તેઓ ચાલવા દે છે. આ બધું તેમને 
સમજાવવામાં આવશે. જે તેઓ પોતાના ભાવિનું નિર્માણ કરવાનું પોતાના 
હાથમાં લેવાનો નિર્ણય કરે, અને અન્ય સાથી નાગરિકો સાથે સહકારથી કામ 
કરવાનો નિર્ધાર કરે તો તેઓ સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને બિરાદરીની ભાવના 
જેવાં મૂલ્યો સૌ માટે ચરિતાર્થ થાય એવી સર્વગ્રાહી રાજકીય, આર્થિક અને 


માનવવાદી કાંતિનો અભિગમ નુ 


સામાજિક લોકશાહીનું નિર્માણ કરી શકશે, એવું પણ તેમને ગળે ઉતારી શકાશે. 
જ્યાં સત્તાનું વિકેન્દ્રીકરગ કરવામાં આવ્યું હોય, અને જ્યાં લોકસમિતિઓ દ્વારા 
સત્તાનો ઉપયોગ લોકો દ્વારા થતો હોય એવા પ્રકારનું રાજકીય માળખું તેઓ ઊભું 
કરી શક્શે. કોઈ માલિક કે શેઠના નોકરિયાતો બનવાને બદલે, તેઓ ખુદ ઉત્પાદકો 
અને ઉપભોક્તાઓની સહકારી મંડળીઓ સ્થાપીને સ્વ-રોજગાર ધરાવનારાઓ 
બની શકે છે. નોકરીમાં ચાલુ રહેવું પડે તેમ હોય તો પણ તેઓ ઔઘોગિક 
સાહસના સંચાલન અને નફામાં હિસ્સાની માંગણી કરી શકે. તેઓ એવું સાંસ્કૃતિક 
વાતાવરણ ઊભું કરી શકે જેમાં કોમી સંવાદિતા જળવાય. તેઓ એવી શિક્ષણ 
શ્વસ્થાની સ્થાપના કરી શકે, જે વિદ્યાર્થીઓને સ્વાવલંબી થવાના પાઠ 
ભાગાવતી હોય, અને નૈતિક નિષ્ઠા ધરાવતા જીવનની ઉચ્ચતાથી લોકો સભાન 
થાય, એવું શીખવતી હોય. સ્રીઓના ઉત્કર્ષને સૌથી વધુ મહત્ત્ત આપવામાં 
આવતું હશે. આમ, સમાજમાં માનવવાદી મૂલ્યોનો પ્રચાર અને પ્રસાર એ 
શિક્ષણનો મુખ્ય કાર્યક્રમ હશે, અને એ વિવિધ પ્રવૃત્તિઓ દ્વારા છ ધરવામાં 
આવશે. | 
(૬) ગ્રાસરૂટ્સ સંગઠનો ણ 
માનવવાદીઓનાં કાર્યોમાં માનવવાદી મૂલ્યોનું લોકોને શિક્ષણ આપવાનો 
જ માત્ર સમાવેશ ષતો નથી, પણ ચ્રાસરૂટસ સંગઠનો રચવામાં લોકોને મદદરૂપ 
થવાનો તેમાં સમાવેશ થાય છે. લોકસમિતિઓ અને સહકારી મંડળીઓ એ. 
આવાં ગ્રાસરૂટસ સંગઠનો છે, આ સંદર્ભમાં મતદાતા સમિતિઓ અને મજર 
મંડળોનો પણ સમાવેશ કરી શકાય. સ્થાનિક લોકસમિતિ એ સંગઠિત લોકશાહીનો 
આર્દ્શ ચરિતાર્ષ કરવા માટે રચવામાં આવેલું મુખ્ય રાજ/કીય સંગઠન હોવું જેઈએ. 
આરંભિક તબક્કામાં, લોકસમિતિ એ ગામના કે શહેરના મહોલ્રાના બધા ૪ 
લોકો દ્વારા ચૂંટાયેલી હોય એવું જરૂરી નથી. વિસ્તારના મોટા ભાગના લોકો 
માનવવાદી મૂલ્યોનો આદર કરી શકે એ કક્ષાએ પહોંચ્યા ન હોય ત્યારે જો 
લોકસમિતિની ચૂંટાણી બધા 'લોકો દ્વારા કરવામાં આવે તો તે લોકોનું સાચું 
પ્રતિનિધિત્વ ધરાવતી બનશે, એમ કહીં શકાય નહીં. એ વિસ્તારના જે ઉચ્ચ 
વર્ગો છે, એમના આધિપત્યનું જ પ્રતિબિંબ તેમાં પડશે. આથી, આરંભિક 
તબક્કાઓમાં પાયાના માનવવાદી મૂલ્યો જેવાં કે, સ્વતંત્રતા, સમાનતા અને 





૨૩૮ જ 


સેક્યુલર નીતિમત્તા તેમજ ચોક્કસ લોકશાહી મૂલ્યો જેવાં કે, સ્વાતંત્ય, સમાનતા 
અને બિરાદરીની ભાવનાઓનો યોગ્ય રીતે આદર કરી શકે એવા સામાજિક 
ક્રાંતિકારીઓ, જેઓ આ આખા વિસ્તારમાં આવાં મૂલ્યોનો પ્રસાર થાય એવું 
ઈચ્છતા હોય, એવા લોકોની બનેલી હશે. સ્વાવલંબન અને અરસ પરસ સવકારની 
ભાવના દે તે વિસ્તારના લોકોમાં પેદ્ય કરવાનો પ્રયાસ લોકસમિતિ કરશે. વહેમો 
અને અંધશ્રધ્ધાનો તેઓ સામનો કરશે, અને બુધ્ધિનિક વલાગો અને અભિગમો 
કેળવવા પર ભાર મૂકશે. ઉપરાંત, ખેતીવાડી સુધારવા, સિંચાઈની સગવડો વધારવા 
અને સ્થાનિક નાના પાયાના ઉદ્યોગોનો વિકાસ કરવાના રસ્તા અને ઉપાયો 
વિચારશે. શાલેય શિક્ષાગ અને પ્રૌઢ શિક્ષાની સુધારણા કરવાનો પ્રયાસ કરશે. 
એ ઉપરાંત અનેકવિધ પ્રવૃત્તિઓ જેવી કે, આરોગ્ય અને જનસુખાકારી, ગ્રામીણ 
ગૃહનિર્માણ અને રસ્તાઓ, કુટુંબનિયોનન વગેરે તે હાથ ધરશે. અસ્પૃશ્યતા 
અને જ્ઞાતિભેદો વિરુધ્ધ પ્રચાર કરશે, કોમી સંવાદિતા સાધવા તે પ્રયાસ કરશે. 
ભ્રસટાચાર નાબૂદ કરવા માટેનું કેન્દ્ર ખોલશે, આમ એ એના કાર્ય દ્વારા સમગ્ર 
કાર્યવિસ્તારને એક પ્રકારનું ઉશ્મ સ્વરૂપ આપવાનો પ્રયાસ કરશે, જેષી આગળ 
જતાં સ્થાનિક પંચાયત કે મ્યુનિસિપલ સમિતિ ઉચ્ચ વર્ગોના નહીં પણ સમગ્રતયા 
લોકોના પ્રતિનિધિઓની બનેલી હોય એવું થઈ શકે. «મયારે એમ થશે ત્યારે 
સ્થાનિક પંચાયત કે મ્યુનિસિપલ સમિતિ ખુદ લોકસમિતિ બનશે, પછી અલગ 
લોકસમિતિની કોઈ જ/ૂર નહીં રહે. જે લોક્સમિતિઓની ચળવળ બરાબર યોગ્ય 
રીતે આગળ વિકાસ પામે તો પછી એક એવો તબક્કો પણ આવે કે «મારે કોઈ 
મતવિભાગની લોકસમિતિઓ રાજ્યની વિધાનસભા અષવા તો પાર્લમિન્ટમાં 

પોતાના ઉમેદવાર ઊભો રાખી શકે. લોકસમિતિ ચળવળની પરાકાષ્ટા એવા સ્તરે 

પહોંચવી જોઈએ, જેથી દેશમાં સંગઠિત લોકશાહીની સ્થાપના કરવા સારુ 

બંધારણમાં સુધારો કરવામાં આવે. 

લોકસમિતિ ચળવળની સાથે સહકારી ચળવળને પણ ગાઢ રીતે સાંકળી 

લેવામાં આવે, «તાં હાલમાં સહકારી મંડળીઓ અસ્તિત્વમાં છે, ત્યાં સહકારી 
પ્રવૃતિમાં જેઓ ખરેખર માનનારા છે, તેમની સેવાઓનો લાભ લઈને તેમની 

કામગીરીમાં સુધારો કરવો જોઈએ. કૃષિક્ષેત્ર અને નાના ઉદ્યોગના ક્ષેત્રમાં 

ઉત્પાદકોની સહકારી મંડળીઓ શરૂ કરી શકાય. ચીન્ત્વસ્તુઓના વિતરણનું કામ 

ઉપભોક્તાઓની સહકારી મંડળીઓના નેટવર્ક હારા હાથ ધરી શકાય. 


માનવવાદી કાંતિનો અભિગમ ૨૩૯ 


મતદાતા પરિષદોનો મુખ્ય હેતુ ચૂંટાગીઓમાં શુધ્ધિ આણવાનો છે. આ 
મતદાતાપરિયદો ચૂંટણી પ્રક્રિયા પર ચોકિયાતનું કામ કરશે. જદ્ય જુદા રાજકીય 
પક્ષો અને ઉમેદવારોના કાર્યક્રમોની સમન/ તેઓ મતદારોને આપશે, ઉપરાંત, 
લોકોની કેટલીક પાયાની માંગાણીઓ પ્રત્યે પ્નો અને ઉમેદવારો વચનબધ્ધ રહે 
એ દ્થિમાં તેઓ પ્રયત્ન કરશે. પ 

મજૂરમંડળો રાજકીય પક્ષોના પ્રભાવથી મુક્ત હોવા જોઈએ. તેમનું મુખ્ય 
કાર્ય તો માલિકો સાથે સામૂહિક ધોરણો કામદ્દારો વતી વાટાધાટો કરવાનું અને 
નિર્ણયો પર આવવાનું છે. પણ સાધે સાધે તેઓ પ્રૌઢ શિક્ષણ, બાળઉછર, 
કુટુંબ નિયોજન જેવી પ્રવૃત્તિઓનાં સામાજિક કેન્દ્રો તરીકેની પણ ભૂમિકા ભનતવી 
શકે. સામા*ક સુધારાનાં કેન્દ્રો તરીકે પણ તેમનો વિકાસ કરી શકાય. 


(૭) લોકસંઘર્ષ અને વિકાસ કાર્ય 


એક વેળા લોકસમિતિઓ રચાય પછી તેઓ લોકોની આર્થિક, સામાજિક 
અષવા રાજકીય માંગણીઓને વાચા આપવાનું કામ કરશે. એ માટે તેઓ પ્રવૃત્ત 
પણ થશે. ગ્રામ વિસ્તારોમાં ખેતમજરો માટે, તો શહેરો અને નગરોમાં અસંગઠિત 
મજૂરો માટે પીવાનું પાણી અને બીજી સવલતો, સ્થાનિક સિંચાઈ કાર્યક્રમોમાં 
સરકારની મદદ, ભ્રષ્ટ રેવેન્યુ અથવા પોલીસ અધિકારીને દૂર કરવો વગેરે પ્રવૃત્તિઓ 
પણ તે હાથ ધરશે, ન્યાયી અને માન્ય થઈ શકે એવી માંગામીઓ હાથ ધરીને 
અને તે માટેની લડતો શાંતિથી અને હિંસા વિના હાથ ધરીને લોક્સમિતિ ખરેખર 
મજબૂત બનશે. જેનો સ્વીકાર થઈ શકે તેમ ન હોય એવી વાહિયાત માંગણી 
કરવામાં આવે અથવા ન્યાયી માંગાણી સ્વીકારવા માટે હિંસાનો આશરો લેવામાં 
આવે તો લોકસમિતિની ચળવળ નબળી બનશે. માનવ મૂલ્યો જેવાં કે 
સ્વાવલંબન, બુધ્ધિનિષ્ઠાવાદ અને સેક્યુલર નીતિમત્તામાં વિશ્વાસ ધરાવતા 
માનવવાદીઓની જો લોકસમિતિ બનેલી હશે, અને એમના નેતૃત્વ હેઠળની 
લડતો ન્યાથી અને યોગ્ય « હશે, તો લોકસમિતિ એ સાચા અર્થમાં લોકશક્તિનું 
અસરકારક સાધન બનશે, એમાં શંકા નથી. આમ છતાં, આપણે એ મુદ્દાપર 
ખાસ ભાર મૂકવો જોઈએ કે લોકોની સાચી અને ન્યાયી માંગણીઓ માટે 
લોકસંઘર્ષોમાં પ્રવૃત્ત રહેનારી લોકસમિતિ વિકાસલક્ષી કાર્યો પાણ કરશે. સંઘર્ષની 
સાથે વિકાસ અને રચનાત્મક કામ જેવાં ખેતીસુધારાણા, નાના પાયાના ઉઘોગોનો 





૨૪૦ રૂડિકલ લ્રુમેનિઝમ 


ઉત્કર્ષ, સિંચાઈની સ્થાનિક, નાની યોજનાઓ હાથ ધરવી, શાળા અને પ્રૌઢ 
શિક્ષણ માટેની સવલતો, અસ્પૃશ્યતા અને જ્ઞાતિવાદ નાબૂદી, કોમી સંવાદ્તાની 
જાળવણી સ્્રીઓની સમાનતા માટેની ચળવળ વગેરે હાથ ધરશે. 


(૮) માનવવાદી કાર્યો માટેનું સાધન 
માનવવાદી કાંતિ માટેનું જરૂરી શૈક્ષણિક અને સંગઠનાત્મક કાર્ય એ કોઈ 


રાજકીય પક્ષ દ્વારા થશે નહીં. આ કાર્ય તો નિક્રાવાન માનવવાદીઓ દ્વારા થશે. . 


રાજકીય સત્તા પ્રામ કરવાની ઝંખના તેમને નહીં હોય પાણ લોકોમાં રાજકીય 
સત્તાનું અવતરણ થાય એ માટે તેઓ પ્રયાસ કરશે. અને લોકો પણ વધુને વધુ 
પ્રમાણમાં માનવવાદી મૂલ્યાને આત્મસાત્‌ કરતા થાય અને ગ્રાસરૂટ્સ સંગઠનો 
સ્થાપતા થાય એ માટે પ્રયાસ કરશે. આ કાર્યમાં માનવવાદી કાર્યકરો લોકો પ્રત્યે 
**માર્ગદર્શક, મિત્ર અને ફિલસૂફો''ની ભૂમિકા ભજવશે. એમના ભાવિ શાસકો 
તરીકે તેઓ કદાપિ વર્તશે નહીં. તેમની ફિલસૂફી સાથે બિલકુલ સુસંગત રહે એ 
રીતે તેમનો ભવહાર બુધ્ધિનિક અને નૈતિક હશે, એ ઉમેરવાની ભાગે «/ «/રૂર 
રહે છે. મુક્ત જગતનું નિર્માણ કરવા કટિબધ્ધ એવા સ્વતંત્ર સી-પુરૂષોનું એ 
સંગઠિત મંડળ હશે. 





(૯) શાંતિમય સાધનો 


માનવવાદીઓનું કામ મુખ્યત્વે: શૈક્ષણિક હોવાથી તેઓ શાંતિમય સાધનોના 
ઉપયોગ પ્રત્યે પ્રતિબધ્ધ છે. હિંસાનો આશરો લેવો એ વિપરીત પરિણામી 
પુરવાર થાય છે. હિંસાનો આશરો લેવાથી પોલીસ અને રા«્યના સત્તાવાળાઓને 
વધારે ચઢિયાતી હિંસાનો આશરો લેવાનું નિમિત્ત મળે છે. લઘુતમ નાગરિક 
સ્વાતંગ્યો જે સમાજમાં પ્રવર્તતાં હશે ત્યાં સુધી માનવવાદીઓ ખુદ્યં ખુલ્રા અને 
કાયદ્યાની મર્યાદામાં રહીને કામ કરશે. સભાઓ, સેમિનાર અને સાહિત્યનું વિતરાગ 
કરવા ઉપરાંત સરધસો અને દેખાવો યોજવા એનું પણ શૈક્ષણિક મૂલ્ય છે. જે 
નાગરિક સ્વાતંત્ર્યનો નાશ કરવામાં આવે તો ભૂગર્ભ પ્રવૃત્તિઓનો આશરો લેવો 
જરૂરી બની જાય. ન્યાં શક્ય હોય ત્યાં ખુલ્યા સત્યાગ્રહોનો પાણ આશરો લઈ 
શકાય. 
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૧૦ રાજ્ય સાથેનો સંબંધ 


ઉપર જેનું વાર્ગન કરવામાં આવ્યું તે માનવવાદી માર્ગ સત્તાની સમસ્યા 
પરત્વે ઉદાસીન છે, એવું નથી. માનવવાદી પ્રવૃત્તિઓના કેટલાંક પાસાઓ માટે 
સહાનુભૂતિ ધરાવતી સરકાર ઉપયોગી બને. અલબત્ત, માનવવાદી મૂલ્યોના 
પ્રચાર કે પ્રસાર માટે, અથવા લોકસમિતિઓ સ્થાપવા માટે સરકારી મદદની કોઈ 
જરૂર નથી. લોકસમિતિઓનું મોટાભાગનું કામ રાજ્યના સત્તાવાળાઓની મદદ 
કે સહાય વિના થશે. પણ ન્ટારે લોકસમિતિને શાળાના મકાનની જરૂર પડે, 
અથવા રસ્તા સુધારવાનો પ્રયાસ કરે, અથવા નાની સિંચાઈ યોજનાના વિકાસ 
કરવા ઈચ્છે, અથવા તો ઉપભોક્તાઓની સહકારી મંડળીઓ દ્વારા જીવન 
જરૂરિયાતની વસ્તુઓ પ્રામ કરવાનો પ્રયત્ન કરે ત્યારે સરકારી તંત્રના સહકારની 
જરૂર પડવાની. આવો સહકાર વધતા પ્રમાણમાં મળવાનો, કારાણ કે ફેર ચૂંટાઈ 
આવવા માટે રાજકારણીઓને લોકોના મતની «/રૂર પડવાની. સ્વાવલંબી અને 
લોકોમાં સખત કામ કરતી લોકસમિતિ સાથે અસહકાર કરવાનું, કોઈ રા«/કારણીને 
પોસાઈ શકે નહીં. જ્યાં કોઈ સ્થાનિક પક્ષીય પ્રતિનિધિ અસહકારભર્યું વલણ 
દાખવે, અને આવું અવારનવાર બનવાની સંભાવના ખરી, ત્યાં લોકસમિતિ 
પોતાનો બિનપક્ષીય ઉમેદવાર ખડો કરશે અને એ ચૂંટાઈ આવે એ માટે બધા 
પ્રયત્નો કરી છૂટશે. જેમ જેમ લોકોની વફાદારી લોકસમિતિ મેળવતી જશે, તેમ 
તેમ લોકસમિતિઓ સાથેનો સરકારનો સહકાર પાગ વધતો જશે. 

આજે તો બધી સત્તાનું રાન્યમાં કેન્દ્રીકરણ ષયું છે. અસંગઠિત અને 
છૂટાછવાયા લોકો લગભગ બધી «7 બાબતોમાં સાવ નિ:સહાય બની ગયા છે. 
લોકોની શક્તિ, જયપ્રકાશ નારાયણે જેને ““લોકશક્તિ'' તરીકે વર્ણવી, તે ધીરે 
ધીરે નીચેથી ઉપર વિકસતી જશે, આમ ત્યારે થશે, «યારે લોકો માનવવાદી 
મૂલ્યોમાં માનતા થશે, આત્મનિર્ભર થશે, અને અરસપરસ સહકાર સાધતા થશે, 
અને લોકસમિતિઓમાં સંગઠિત થશે. લોકસમિતિઓની સંખ્યા અને તાકાતમાં 
વધારો થતા લોકશક્તિમાં પણ વધારો થશે. લોકશક્તિમાં વધારો થવા સાથે 
લોક્શક્તિનાં અંગો અને રાન્યની સત્તા ધરાવતાં અંગો વચ્ચે બીજા શબ્દોમાં 
“લોકશક્તિ' અને “રાન્યશક્તિ' વચ્ચે સહકાર પણ વધતો જશે. જ્યારે 
શજ્યશક્તિ લોકશક્તિને આધીન બને, અથવા તેના અંકુશ હેઠળ આવે એવો 








૨૪૨ રેરિકલ શ્રુમેનિઝમ 


તબક્કો પછી આવશે. માનવવાદી ક્રાંતિનો આ એક પરિપ્રેક્ય છે. 
(૧૧) રાજકીય પક્ષો સાથેના સંબંધો 


આપણે આગળ જોયું કે ન્યાં સુધી સંસદીય લોકશાહીનું અસ્તિત્વ ચાલુ 
રહેશે, ત્યાં સુધી રાજકીયપક્ષો મહત્વની ભૂમિકા ભજવતા રહેશે. પણ નારે 
લોકશાહી લોકસમિતિઓના આધાર પર સંગઠિત થશે, અને લોક સમિતિઓના 
પ્રતિનિધિઓ મોટી સંખ્યામાં ધારાસભાઓમાં ચૂંટાઈ આવશે, ત્યારે રા«/કીય 
પક્ષોની અગત્ય ઘટી જશે, પણ જ્માં સુધી એ સિધ્ધ ન ષાય ત્યાં સુધી તો 
રાજકીય પક્ષોમાંથી સરકારની રચના થશે અને વિરોધ પક્ષની પાગ રચના થશે. 
આથી, શક્ય હોય ત્યાં સુધી રાજકીય પક્ષોમાં બુધ્ધિશાળી અને નૈતિક ચારિત્ય 
ધરાવવાવાળા લોકો હોય એ ઈચ્છનીય છે. માનવવાદીઓ એવું છપાગે માને છે 
કે «માં સુધી મતદારસમૂહનો ઘાગો માટો હિસ્સો અજ્ઞાની અને વહેમોમાં ડૂબેલો 
હોય ત્યાં સુધી નૈતિક ચારિત્યવાળી વ્યક્તિઓ પક્ષીય રાજકારણમાં સફળ થાય 
નહીં. માનવવાદી મૂલ્યોમાં લોકોને શિજ્ષિત કરવાનું કામ જેમ જેમ આગળ વધતું 
જશે, તેમ તેમ જુદ જુદા રાજકીય પક્ષોમાં વધારે સારા રાન/કારણીઓ આગળ 
આવતા જશે. આથી, નેતિક પ્રામાણિકતા અને ચારિત્ય ધરાવતા જે લોકો 
પક્ષીય રાજકારણમાં જોડાય એમના પ્રત્યે માનવવાદીઓએ મૈત્રીભ્યો અભિગમ 
રાખવો જોઈએ. માનવવાદીઓ પોતે તો પાણે માને છે કે જેનું આપણે ઉપર 
વર્ણન કર્યું એ બિનપક્ષીય કામ વધારે મહત્વનું છે. પણ જેઓ તેમની સાથે 
સવમત થતા નધી, અને રાજકીય પક્ષોમાં જોડાય છે, એવી નિષ્ઠાવાન ભક્તિઓને 
આપણે શુભેચ્છા પાઠવવાનું જ કરી શકીએ! 


(૧૨) ટૂંકા ગાળાનો કાર્યક્રમ 


સમાજમાં માનવવાદી મૂલ્યોનો ફેલાવો કરવાનું કામ લાંબો સમય માંગી 
લે તેવું કામ છે. આ વચગાળાના સમયમાં, ભારત જેવા દેશોમાં હાલ પ્રવર્તમાન 
ઉપર છઠ્યી લોકશાહીને ઉથલાવીને ખુલ્રી સરમુખત્યારશાહી સ્થપાય એવો ડર 
રહેલો છે. માનવવાદીઓ તેમનું શૈક્ષણિક અને સંગઠનાત્મક કામ ચાલુ રાખી શકે 
તે સાટુ હાલની મર્યાદિત લોકશાહીનું રક્ષણ કરવું જેઈએ, અને અસ્તિત્વ ધરાવતાં 
નાગરિક સ્વાતંત્યો પણ ચાલુ રહેવાં જેઈએ. આથી, રેડિકલ હ્યુમેનિસ્ટો પાસે 


માનવવાલી રાંતિનો અભિગમ ૨૪૩ 


ટકા ગાળાનો તેમજ લાંબાગાળાનો કોઈ કરમ હોવો જોઈએ. ટંકા ગાળાના 
કાર્યમોમાં નાગરિક સ્વાતંત્રયોનું રક્ષાગ કરવું અને સરમુખત્યારશાહીની સ્થાપનાને 
અટકાવવી, એનો સમાવેશ થઈ શકે. લાંબા ગાળાના કાર્યક્રમમાં માનવવાદી 
મૂલ્યોનો ફેલાવો અને ગ્રાસરૂટ્સ કક્ષાનાં સંગઠનોનું નિર્માણ, એનો સમાવેશ ધાય 
છં. ભારતમાં, રૅડિક્લ હ્રુમેનિસ્ટોએ, બીજા મિત્રોના સહયોગથી બે સંગઠનો 
''નાગરિક સ્વાતં- ('પીપલ્સ યુનિયન ફોર સિવિલ લિબર્ટીઝ) અને 
'“«નતંત્ર સમાજ'' (''સિટીઝન્સ ફોર ડેમોકસી'')ની સ્થાપના કરી છે, 
“નાગરિક સ્વાતંત્ય સંગઠન' એ ટૂંકા ગાળામાં નાગરિક સ્વાતંત્યોના રક્ષણ માટે, 
તો 'જનતંત્ર સમાજ' એ માનવવાદી શિક્ષાણ અને સંગઠનના લાંબા ગાળાના 
કાર્યક્રમો માટે રચવામાં આવેલ છે. આ બે સંગઠનો સાથેના સહકારથી આજની 
ઉપર છલ્રી અને મર્યાદ્તિ લોકશાહીનું ધીરે ધીરે ભવિષ્યની વધુ સર્વગ્રાહી રાજકીય, 
આર્થિક અને સામારક લોકશાહીમાં રૂપાંતર કરી શકાશે, એવી આશા રાખી 
શકીએ. આ ટૂંકા અને લાંબા ગાળાના કાર્યક્રમો ચલાવવા અને દેશમાં રેડિકલ 
શ્ર્મૅનિસ્ટ ચળવળનો વિકાસ કરવાનો હેતુ સર 'ઈન્ડિયન રેડિકલ ક્રુમેનિસ્ટ 
એસોસિએશન” નામની સંસ્થા સ્થાપવામાં આવી છે; જે રૈડિકલ હ્યુમેનિસ્ટોની 
વિવિષ પ્રવૃત્તિઓનું સંકલન કરનાર કેન્દ્ર તરીકે ભૂમિકા ભજવે છે. ભારતના 
રૅડિકલ હ્રુમેનિસ્ટોનું આ પાયાનું સંગઠન છે. 


(૧૩) સાધનો અને સાધ્યો 









સર્વગ્રાહી રાજકીય, આર્થિક અને સામાઢક લોકશાહીનો આદશ 
બિનલોકશાહી સાધનો દ્વારા ચરિતાર્થ ન થઈ શકે. રાજકીય સત્તા કબજે કરીને 
જો તમે સરમુખત્યારશાહી શાસન સ્થાપવાના હોય તો એ સાચી લોકશાહી સિધ્ધ 
કરવાનું સાધન બની શકે નહીં. માત્ર લોકશાહી સાધનોથી #/ લોકશાહી સાધ્ય 
શિધ્ધ ઈ શકે. 

ઇટલાક ટીકાકારો જણાવે છે કે રેડિકલ હ્રુમેનિસ્ટો જે પ્રકારની સાંસ્કૃતિક 
કાંતિ થરિતાર્ષ કરવા તાકે છે, તે હાંસલ કરતાં ઘાણો લાંબો સમય લાગશે. આ 
રીંપ્ામાં એ આર્ષ અભિપ્રેત છે કે ટૂંકો માર્ગ વધુ પસંદ કરવા લાયક ગણાય. તેમની 
રીંકા શાથી છે, પણ તેમાંથી નીકળતો અભિપ્રેત અર્થ ખોટો છે. સાંસ્કૃતિક 
કાંઇિને હીં) (ીક સમય લાગે એ વાત સાચી, પર ખરૈખર સર્વગ્રાહી લોકશાહી 





૨૪૪ રેડિકલ હ્રુમેનિઝમ 


સિધ્ધ કરવાનો કોઈ ટૂંકો રસ્તો છે, એમ માનવું એ ભૂલભરેલું છે. અત્યાર સુધી 
જે ટૂંકા માર્ગો સૂચવાયા છે, એ આપણને ઊંધી દિશામાં લઈ જનારા પુરવાર 
થયા છે. 

માનવવાદ્ી ક્રાંતિ પૂર્ણ રૂપે ચરિતાર્થ થવામાં લાંબો સમય લાગશે, એ 
હકીકતથી રેડિકલ હ્યુમેનિસ્ટો નિરુત્સાહી થતા નથી. તેઓ જાગે છે કે માનવવાદી 
ક્રાંતિ કરવા જે સાધનો પ્રયોજવામાં આવે છે, એ પોતે જ ધ્યેયની આંશિક 
સિધ્ધિ સમાન છે, જેટલા પ્રમાણમાં સમાજમાં માનવવાદી મૂલ્યોનો ફેલાવો 
થાય અને આ મૂલ્યો ચરિતાર્થ કરવા ગ્રાસરૂટ્સ સંગઠનોની સ્થાપના થાય, એટલા 
પ્રમાણમાં માનવવાદી ક્રાંતિ સિધ્ધ થઈ એમ ગણાય. 

આપણે અગાઉ ભાર મૂકયો છે કે લોકશાહી એ ધ્યેય અથવા તો મંન્ત્લ 
કરતાં વિશેષ તો એક માર્ગ છે, એક રસ્તો છે. કોઈ પણ સમાજ સંપૂર્ણપણે 
લોકશાહી હોઈ શકે નહીં, અગાઉની સરખામણીમાં એ વધારે લોકક્ષાહી બન્યો 
કે કેમ, એ રીતે આપાગે વિચારવું જોઈએ. સર્વગ્રાહી લોકશાહીનો આર્દ્શ ચરિતાર્ષ 
કરવા પ્રયોજાયેલ માનવવાદી કાંતિ ખુદ એક આર્દ્શનું સ્વરૂપ ધારાણ કરે છે. 
માનવવાદી કાંતિ એ સિધ્ધ કરવાના એક ધ્યેય કરતાં વિશેષ તો એક માર્ગ છે; 
પસાર કરવાનો એક રસ્તો છે. જે રેડિકલ હ્યુમૅનિસ્ટ માનવવાદી ક્રાંતિનો માર્ગ 
અખત્યાર કરે છે તે વંમેશા સફળ યાય છે. રૈડિકલ હ્યુમેનિઝમ સફળતાને જ વરે 
છે. 


૨૪૫. 


પરિશિષ્ટ 


રેડિકલ હ્યુમેનિઝમના બાવીસ સિધ્ધાંતો. 


આ સિધ્ધાંતો ડિસેમ્બર, ૧૯૪૬માં મળેલ “ઓલ ઈન્ડિયા કોન્ફરન્સ ઓફ 
ધ રૅડિકલ ડેમોકેક્રેટિક પાર્ટી'ના અધિવેશનમાં સ્વીકારવામાં આવ્યા હતા અને 
““પ્રિન્સિપલ્સ ઓફ રેડિકલ ડેમોક્સી'' તરીકે પ્રસિધ્ધ કરવામાં આવ્યા પતા, 
૧૯૪૮માં ન્યારે એમ «/ણાયું કે રૈડિકલ હ્રુમનિઝમના વિચારધારા સાથે રેડિકલ 
ડેમોક્રેટિક પાર્ટી તરીકે કામ કરવું એ સુસંગત નથી ત્યારે રેડિકલ પાર્ટીનું વિસર્જન 
કરવામાં આવ્યું અને સિધ્ધાંત ૧૯ અને ૨માં જરૂરી સુધારા ક વામાં આવાં. 
આ બત્રે મૂળ સિધ્ધાંતો (૧૯ અને ૨૦) આ પરિશિષ્ટને અંતે નોંધ તરીકે 
મૂકવામાં આવે છે. 





એક 


મનુષ્ય એ સમાજનો આર્દ્શ છે. સહકારપૂર્ણ સામાજિક સંબંધો વ્યક્તિની 
સંભાબ ક્ષમતાઓના વિકાસમાં ફાળો આપે છે. પણ વ્યક્તિનો વિકાસ એ 
શામાજિક પ્રગતિનું માપ છે. સામૂહિકતામાં વ્યક્તિઓનું અસ્તિત્વ અભિપ્રેત 
છ. બક્નિઓ જેનો ખરેખર અનુભવ કરે છે, તે સ્વાતંત્ય અને કલ્યાણના કુલ 
શશિ શિવાય 'સામારક મુક્તિ' અને “સામાજિક પ્રગતિ' એ એવા કાલ્પનિક 
આણ બની રહે, જે કદાપિ સિધ્ધ થતા નથી. ખરેખરું કલ્યાણ અથવા સુખ તો 
માત ભક્તિ « ભોગવી શકે: મનુષ્ય સમુદાયના કોઈ પણ સ્વરૂપ (રાષ્ટ્ર, વર્ગ 
શગર)માં સામૂહિક અહંનું આરોપાણ કરવું એ સર્વથા અનુચિત છે, કારણ કે 
જાતા અર્ષ ભક્તિનો ભોગ આપવો એવો «/ થાય. સામૂહિક કલ્યાણ એ 
જખ્રિખોના કલ્યાણનું જ પરિણામ છે. 





રે રૂરક્લ લુમેનિઝમ 
બે 


સ્વાતંત્યની ઝંખના અને સત્ય માટેની ખોજ એ મનુષ્ય-પ્રગતિ પાછળની 
મૂળભૂત પ્રેરણાઓ છે. સ્વાતંત્યની ઝંખના એ ઉચ્ચ સ્તરે-બુધ્ધિ અને ભાવના 
સ્તરે- ખેલાતી અસ્તિત્વ માટેની જૈવિક લડત છે. સત્ય માટેની ખોજ પણ તેની 
જ આનુષંગિક્તા છે. પ્રકૃતિ સંબંધે વધતું «/તું જ્ઞાન, મનુષ્યને પ્રાકૃતિક ઘટના 
તેમજ ભૌતિક અને સામાજિક વાતાવરણના જકડી રાખતા સકંજામાંથી ઉત્તરોત્તર 
મુક્તિ બક્ષે છે. જ્ઞાનનું વિષયવસ્તુ જ સત્ય છે. 


ત્રણ 


વૈયક્તિક તેમજ સામૂહિક, બૌદ્ધિક મનુખ્પપુરુષાર્થનો હેતુ ઉત્તરોત્તર વધુ ને 
વધુ સ્વાતંત્ય મેળવવાનો છે. સમાજયંત્રના ચકકરના દાંતા તરીકે નહીં, પણ 
મનુષ્યો તરીકે ભક્તિઓમાં જે સંભાવ્ય ક્ષમતાઓ રહેલી છે, તેના વિકાસ આડેના 
તમામ અવરોધો ધીરે ધીરે અદૃશ્ય થતા જાય તેનું નામ સ્વાતંત્ય. કોઈ પણ 
સામૂવિક પુરૂષાર્થ અથવા સામા2િરક સંગઠન કેટલા પ્રમાણમાં પ્રગતિશીલ છે, 
અને કેટલા પ્રમાણમાં મુક્તિદાયક છે, તેનું માપ ભ્્િનું કેવું સ્યાન છે, તેને 
આધારે કાઢી શકાય. કોઈ પણ સામૂહિક પુરૂષાર્ષની સફળતાની કસોટી તેના 
ભાગરૂપ વ્યક્તિને ખરેખર કેટલો લાભ થયો, તેને આધારે કરવી જોઈએ. 


ચાજ 


નિયમ-નિયંત્રિત ભૌતિક પ્રકૃતિની પશ્ચાલ્ભૂમિકામાંથી મનુષ્યનો અવિર્ભાવ 
થયો હોવાથી મનુષ્ય પણ તત્ત્વત: બૌધ્ધિક « છે. બુધ્ધિ એ જૈવિક ગુણધર્મ 
હોવાથી તે મનુષ્યની સંક્લ્પશક્તિથી વિપરીત હોઈ શકે નહીં. બુધ્ધિમત્તા અને 
ભાવના એક «/ જીવશાસ્્રીય ઉદ્ગમસ્થાન ધરાવે છે, એમ ઘટાવી શકાય આથી 
એતિહાસિક નિયતિવાદ મનુષ્યની મુક્ત સંકલ્પશક્તિને બાકાત કરતો નથી. 
હકીકતમાં તો, મનુષ્યની સંકલ્પશક્તિ એ (ઈતિવાસનું સર્જન કરવામાં) સૌથી 
નિર્ણાયક પરિબળ છે. જો એમ ન હોય તો ઈતિહાસની (માનવ) બુધ્ધિનિર્મિત 
યોજનામાં કાંતિઓ માટે કશો જ અવકાશ ન રહે. નિયતિવાદના બૌધ્ધિક અને 
વૈજ્ઞાનિક ખ્યાલ સાથે અંતિમહેતુવાદી અથવા પૂર્વનિશ્ચિતવાદી ધાર્મિક સિધ્ધાંતને 








શકક હ્રુમનિઝમના બાવીસ સિધ્ધાંતો 
ન ગૂંગવવો જોઈએ. 
પાંચ 
ઈતિવાસનું આર્થિક અર્ષથટન ભૌતિકવાદના ખોટા અર્યઘટનમાંથી 
તારવવામાં આવેલ છે. આ અર્ષઘટનમાં ક્વેતવાદ અભિપ્રેત છે, ન્યારે ભૌતિકવાદ 
એ અદ્દેતવાદી તત્વજ્ઞાન છે. ઈતિહાસ એ કાર્યકારણ સિધ્ધાંતને આધીન નિયત 
પ્રક્રિયા છે, પણ તેમાં એક કરતાં વધુ કારણો ભાગ ભજવે છે. મનુષ્યની 
સંકલ્પશક્તિ એ આવું એક કારણ છે. અને તે હંમેશા કોઈને કોઈ આર્થિક 
પ્રોત્સાહનથી જ પ્રેરિત યાય છે, એમ ઘટાવી શકાય નીં. 


છ 


વિચાર અથવા શિંતનક્રિયા એ પર્યાવરાણોની સભાનતામાંથી પરિણમતી 
શરીરશાસીય પ્રક્રિયા છે. પણ એક વાર વિચારો અથવા ચિંતન પ્રગટે છે, પછી 
તેઓ પોતાના નિયમોને આધીન પોતાનું અસ્તિત્વ ટકાવી રાખે છે. વિચારો 
પોતાની આગવી ગતિ ધરાવે છે, અને તેમની આ ગત્યાત્મક્તા સામાર/ક 
ઉત્કાંતિની પ્રક્રિયાની સાથે સાથે ચાલે છે. તેઓ બન્ને અરસપરસ એકબીજાને 
પ્રભાવિત કરે છે. પણ મનુષ્ય-ઉત્કાંતિની આ સમગ્ર પ્રક્રિયાના કોઈ ચોક્કસ 
તબક્કે એતિહાસિક બનાવો અને વિચારોની હલચલ વચ્ચે સીધો કાર્યકારણ 
સંબંધ સ્થાપી શકાતો નથી. (અહીં 'વિચાર' શબ્દનો ઉપયોગ તત્વજ્ઞાનમાં 
સામાન્ય રીતે વપરાય છે તે વિચારધારા અથવા વિચારપ્રથાના અર્થમાં કયો છે.) 
સાંસ્કૃતિક ભાતો અને નૈતિક મૂલ્યો એ સ્થાપિત આર્થિક સંબધો પર આધારિત 
માત્ર ઉ્ધ્વતંત્રો છે, એમ માનવું બરાબર નથી. આ ભાતો અને મૂલ્યો પણ 
શૈતિવાસિક રીતે નિયત થયેલાં છે. - વિચારોના ઈતિહાસના તર્ક દ્વારા. 


સાત 


સ્વાતંત્મના નૃતન જગતનું નિર્માણ કરવા સારુ કાંતિએ સમાજની આર્થિક 
પુનતનાથી આગળ વધવું જોઈશે. દલિત અને શોષિત વગના નામે રાજ્યસત્તા 
9% કરવાથી અને ઉત્પાદનનાં સાધનોમાંથી ખાનગી માલિકી નાબૂદ કરવાથી 
આપોખાપ સ્વતંત્રતા સ્થપાઈ જશે, એમ માનવું બરાબર નથી. 





૨૪૮ રેડિકલ શ્રુમેનિઝમ 
આઠ 


સામ્યવાદ અથવા સમાજવાદને સ્વાતંત્યનું ધ્યેય સિધ્ધ કરવાનું સાધન 
માનવામાં આવે એ બનવાજેગ છે, પણ કેવી રીતે તે એ ધ્યેય હાંસલ કરી શકશે, 
તેનું મૂલ્યાંકન તો અનુભવને આધારે જ કરવું જોઈએ. હાડચામના બનેલ મનુષ્ય 
વર્ગ અથવા રાષ્ટ્ર દ્વારા અભિબક્ત થતા સામૂહિક અંને આધીન બનાવી મૂકનાર 
રાજકીય પ્રથા અને આર્થિક પ્રયોગ સ્વાતંત્યનું ધ્યેય હાંસલ કરવાનાં ઉચિત 
સાધનો સંભવત: બની શકે નહીં. સ્વાતંત્નો ઈનકાર સ્વાતંક્ય ભણી લઈ «શે 
એ દલીલ સાવ વાહિયાત છે. બીજી બાજુ, કાલ્પનિક સામૂહિક અહંની વેદી પર 
ભક્તિનો ભોગ આપવો, અને કોઈ રીતે સ્વાતંત્ય કહેવાય નહીં. જે કોઈ સામાજિક 
તત્ત્વજ્ઞાન અથવા સામાજિક નવનિર્માણની યોજના વ્યક્તિની સર્વોચ્ચતાનો 
અસ્વીકાર કરતી હોય અને સ્વાતંત્યના આર્દ્શને ખાલી પોકળતા ગણતી હોય, 
તે તત્ત્વજ્ઞાન અથવા યોજનાનું પ્રગતિશીલતા કે ક્રાંતિની ૬ષ્ટિએ ઝાઝું મહત્વ 
રહેતું નથી. 


નવ 


ર ચભ્મ એ સમાજનું રાજકીય સંગઠન હોવાથી, સામ્યવાદ હેઠળ તે કરમાઈ 
જશે, એ એક સ્વપ્ન હતું, એ બાબત અનુભવે સ્પષ્ટ છતી કરી દીધી છે. 
સામા૪િક માલિકી હેઠળના ઉદ્યોગોના પાયા પર આયોન્તિત અર્ષકારણનો વિચાર 
કરતા હોઈએ તો તેમાં શક્તિશાળી રાન્યતંત્ર હોવું અત્યંત જરૂરી બની જાય છે. 
આવા શક્તિશાળી રાજ્ટતંત્ર પર લોકશાહી અંકુશ રાખવામાં આવે તો જ નવી 
શ્વસ્થા હેઠળ સ્વાતંત્ર્યની હૈયાધારણ પ્રામ થાય. રાજકીય લોકશાહી અને 
વ્યક્તિસ્વાતંત્ધના આધાર પર જ ઉપભોગ માટેના ઉત્પાદનનું આયોજન શક્ય 
છે. 


ઘ્સ 


ઉત્પાદનનાં સાધનો રાન્તવહસ્તક માલિકી અને આયોજ્ત્તિ અર્ષકારાગ એ 
શરેઉથી આપોઆપ શ્રમના શોધાગનો અંત આવશે નહીં. તેમના થકી સંપત્તિના 
સમાન વિતરણનું ધ્યેય હાંસલ થશે નહીં. રાજકીય લોકશાહી વિના આર્થિક 


રડિકલ ક્રુમેનિઝમના બાવીસ સિધ્ધાંતો ૨૪૯ 


લોકશાહી જેમ શક્ય નથી, તેવી જ રીતે રાજકીય લોકશાહી વિના આર્થિક 
લોકશાહી પાગ શક્ય નથી. 


આગિયા૨ 


સરમુખત્યારશાહી પોતાને « કાયમ ટાકાવી રાખવાનું વલાણ ધરાવે છે. 
કાર્યક્ષમતા, સામૂહિક, સહિયારો પુરૂપાર્ષ અને સામા૦ક પ્રગતિના નામે રાજકીય 
સરમુખત્યારશાહી હેઠળનું આયો”્ત્તિ અર્થકારણ વ્યક્તિસ્વાતંત્યની ધોર ઉપેક્ષા 
કરે છે. આથી સમાજવાદી સમાજ હેઠળ લોકશાહીનું ઉચ્ચતર સ્વરૂપ સ્થપાશે 
એવો જે ખ્યાલ અત્યારે પ્રવર્તે છે, તે એક અશક્યતા બની રહે છે. 
સરમુખત્યારશાહી પોતે જ જાહેર કરેલ ધ્યેયને નષ્ટ કરે છે. ૫૫૫0 


બાજ 


ઔપચારિક સંસદીય લોકશાહીની ઊણપો પાણ અનુભવથી છતી થઈ 
છે. સત્તાના પ્રતિનિધાનમાંથી આ ખામીઓ ઉદ્ભવે છે. લોકશાહીને ખરેખર 
અસરકારક બનાવવી હોય તો સત્તા હંમેશા લોકોમાં «7 નિવિત રહેવી જોઈએ. 
એને લોકોમાં «7 રોજબરોનને ધોરાગે આ સત્તાનો ઉપયોગ કરી શકે તે માટેનાં 
સાધનો અને પધ્ધતિઓ પ્રયોજવાં જોઈએ. અણુઓની જેમ એકબીજાથી ભિત્ર 
અને વિખૂટા વૈયક્તિક નાગરિકોના હાથમાં વાસ્તવમાં સત્તા રહેતી નથી તેઓ 
શક્તિશાળી બની શકતા નથી. પોતાની સાર્વભૌમ સત્તાનો ઉપયોગ કરવાનું અને 
રાજ્સતંત્ર પર કાયમી અંકુશ રાખવાનું કોઈ સાધન તેમની પાસે હોતું નથી. 


તેર 


ઔપચારિક સંસદીય લોકશાહી હેઠળ ઉદારમતવાદ ખોટા સ્વરૂપે ૨% 
થાય છ, અથવા તે મશ્કરીનો વિષય બને છે. 'યથેચ્છાવાદ' ('લેઝ ફેર')નો 
શિધ્ધાંત મનુષ્ય દ્વારા મનુષ્યના થતા શોષણને જાણે કારમી અનુમોદન આપે છે. 
(મનુષ્યની બધી «૮ પ્રવૃત્તિઓનું એક માત્ર ધ્યેય અર્થપ્રામિ છે, એવા) આર્થિક 
મનુષ્યનો ખ્યાલ જક્તિવાદના મુક્તિદાયી તત્ત્વને નષ્ટ કરે છે. અર્ષપરાયણ મનુષ્ય 
જા હ ગુલામ હોવાનો અથવા તો ગુલામોનો ધણી હોવાનો. મનુષ્ય વિશેના 
જાજા ઝંસ્કારી ખ્યાલને સ્થાને મનુષ્ય સહજ રીતે જ બૌધ્ધિક અને નૈતિક છે, 


4 છે. 





શ્પ૦ રેરિકલ ક્રુમેનિઝમ, 


એવો વાસ્તવિક ખ્યાલ સ્યાપિત કરવો જોઈએ. અંત:કરણને અપીલ અને એનું 
નામ નીતિમત્તા અને આસપાસના પર્યાવરાગની સાહન્ત્ક સભાનતા અને તેમાંથી 
જન્મતી સાહ*ક પ્રતિક્રિયા એ છે, અંત:કરણ આમ, નીતિમત્તા એ સભાનતા 
સ્તરે યંત્રવત્‌ થતી જીવશાસ્ત્રીય ક્રિયા બની રહે છે, અને તેથી તે બુધ્ધિનિક છે. 


ચૌદ 


સંસદીય લોકશાહીનો વિકલ્પ કંઈ સરમુખત્યારશાહી નથી. આગુ જેવા 
એકબીજાથી ભિત્ર અને શક્તિવિહીન વૈયક્તિક નાગરિકોની ઔપચારિક 
લૉકશાહીને સ્થાને સુગઠિત લોકશાહીએ સંસદીય લોકશાહીનો વિકલ્પ છે. 
લોકસમિતિઓના દેશવ્યાપી માળખાથી રચાયેલ લોકતંત્રના પાયા પર સંગઠિત 
થયેલ શ્રેણીસ્તૂપીય રાન્યના શિખરે સંસદ હોવી જોઈએ. સમાજનું રાજકીય 
સંગઠન (રાજ્ય) સમગ્ર સમાજ સાથે એકરૂપ હોવું જોઈએ, જેથી રાજ્ય પર 
સતત કાયમી લોકતંત્રીય અંકુશ રહે. 











પંદર 

મનુષ્ય વિચારશીલ પ્રાણી છે, અને વ્યક્તિ તરીકે જ મનુષ્ય વિચારશીલ 
પ્રાણી હોઈ શકે, અન્યથા નહીં. આથી, મનુષ્ય પોતાના જગતનો નિર્માતા છે. 
એ ઈતિહાસની પાયાની હકીક્ત પર ભાર મૂકવો એ કાંતિકારી અને મુક્તિદાયી 
સામાજિક ફિલોસોફીનું કાર્ય બની રહે છે. મનુષ્યનું મગન એ ઉત્પાદનનું સાધન 
છે, અને તે સૌથી કાંતિકારી ચીજ પેદા કરે છે. ખંડનાત્મક વિચારો કાંતિમાં 
અભિપ્રેત છે. પોતાની સર્જનાત્મક શક્તિથી સભાન, જગતનું નવનિર્માણ 
કરવાની અદમ્ય સંકલ્પશક્તિથી પ્રેરિત, વિચારોના સાહસથી ચલાયમાન અને 
મુક્ત મનુષ્યોના મુક્ત સમાજ'નો આદર્શ ઉૈયે ધરાવનાર બહુસંખ્ય લોકો જ, 
લોકશાહી સાકાર થાય તેવી પરિસ્િતિઓનું સર્જન કરી શકે. 


સોળ 


સામાજિક પ્રગતિના પાયાના સિધ્ધાંતની પુન: સ્થાપના કરીને જ 
સામાજિક કાંતિના કાર્યક્રમ અને પધ્ધતિનાં તેના પર મંડાણ થવાં જોઈએ. 
સ્વાતંત્ય અને બૌધ્ધિક સહકારપૂર્ણ જીવનના સિધ્ધાંતો સંબંધે લોકોને શિક્ષિત 


રડિકલ ક્રમેનિઝમના બાવીસ સિધ્યાંતો ૨૫૧ 


કરવાના વ્યાપક, કટિબધ્ધ પુરૂષાર્થ દ્વારા જ અમુક પ્રકારની સામાજિક પુનર્જગૃતિ 
આવી શકે. ક્રાંતિ પછીની સામાન્ત્ક રાજકીય વ્યવસ્થા ઊભી કરવા સારુ લોકોને 
અસરકારક લોકતાંત્રિક સંસ્થાઓમાં સંગઠિત કરવા જોઈશે. સામા2ક ક્રાંતિ માટે 
જરૂર છે, વધુ સંખ્યામાં નવી પુનર્જગૃતિના મશાલચીઓની, ઝડપથી ફેલાતી 
લોકસમિતિઓની બવસ્થાની અને બેઉ વચ્ચેના જીવંત સંકલનની. એ જ રીતે, 
ક્રાંતિનો કાર્યક્રમ સ્વાતંત્ય, બુધ્ધિ અને સામાક સંવાદિતાના સિધ્ધાંતો પર 
આધારિત હશે. એનો અર્ધ એ કે સામાન્ત્ક જીવનના નિયમનમાંથી ઈજારાશાહી 
અને સ્થાપિત વિતના પ્રત્યેક સ્વરૂપની નાબૂદી કરવામાં આવશે. 


સત્તર 


માણસ દ્વારા માણસના થતા શોષણની શક્યતા નાબૂદ કરવા સમાજની 
આર્થિક પુનર્રચના એ ડેમોકેસીમાં સ્પષ્ટ રીતે જ અભિપ્રેત છે. સમાજના 
વૈયક્તિક સભ્યોમાં બૌધ્ધિક તેમજ જ બીજી માનવીય ક્ષમતાઓનો વિકાસ થાય 
તે માટે, ભૌતિક જરૂરિયાતો ઉત્તરોત્તર વધુ ને વધુ પ્રમાણમાં સંતોષાતી રહે એ 
અનિવાર્ય પૂર્વલરત છે. તેથી, લોકોનાં જીવનધોરણ વધુ ઊંચે “આવતાં જાય તેની 
હઉયાધારાગ આપતી આર્થિક પુનર્રચના એ 'રૅડિકલ ડેમોકરટિક' રાજ્યનો પાયો 
બનશે. સ્વાતં્યના ધ્યેય ભાગીની આગેકૂચ માટે સામાન્ય લોકોની આર્થિક 
મુક્તિ અત્યંત આવશ્યક શરત છે. 


અદ્યમજર 



















નવી સમાજવ્યવસ્થાના અર્થકારાગનો પાયો માનવજરૂરિયાતોના સંદર્ભમાં 
ઉપયોગ અને વિતરાણ માટેનું ઉત્પાદન રહેશે. તેના રાજકીય સંગઠનમાં સત્તાના 
પ્રતિનિધાનને બાકાત રાખવામાં આવશે, કારણ કે સત્તાનું પ્રતિનિધાન, 
ભવહારમાં, લોકોને સત્તાધારકો પરના અસરકારક અંકુશથી વંચિત રાખે છે. 
તેથી, નવી સમાજવ્યવસ્મામાં રાજકીય સંગઠન, લોકસમિતિઓ દ્વારા સમગ્ર 
પૃખ્ત મતદારસમૂહની પ્રત્યક્ષ સામેલગીરી પર પ્રતિષ્ઠિત થયેલું હશે. જ્ઞાનનું 
સાર્વત્રિક વિતરણ, વૈજ્ઞાનિક તેમ જ સર્જનાત્મક પ્રવૃત્તિઓ માટે વધુમાં વધુ 
મોકળાશ અને પ્રોત્સાહન અને ઓછામાં ઓછા અંકુશ- આ સિધ્ધાંતો નવી 
ભવસ્થાના સંસ્કારના આધારસ્તંભ બનશે. બુધ્ધિ અને વિજ્ઞાન પર આધારિત 


૨૫૨ રૂડિકલ લ્રુમેનિઝમ 


આ નવો સમાન અવસ્ય આયોજિત સમાજ હશે. પણ વ્યક્તિસ્વાતંત્યને પોતાના 
મુખ્ય ઉદ્દેશ તરીકે ધ્યાનમાં રાખીને કરવામાં આવેલું એ આયોજન હશે. નવો 
સમાજ રાજકીય રીતે, આર્થિક રીતે, તેમ « સાંસ્કૃતિક રીતે લોકશાહી સમાજ 
હશે. પરિણામે પોતાનું રક્ષાણ કરવા શક્તિમાન એવો એ લોકશાહી સમાજ હશે. 


ઓગણીસ 


સ્વાતંત્યના નવા જગતનું નિર્માણ કરવાના નિર્ણયથી સંગઠિત ષયેલા, 
સાચા અર્થમાં મુક્ત મનુષ્યોના સહિયારા પુરૂષાર્થથી 'રેડિકલ ડેમોક્રેસી'નો આર્દ્શ 
સિધ્ધ થશે. આવા મુક્ત પુરૂષો લોકોના થનાર શાસકો કરતાં, વિશેષ તો, માર્ગદર્શક, 
મિત્ર અને ફિલોસોફરો તરીકે વર્તશે. સ્વાતંત્ર્યના ધ્યેય સાથે સુસંગતા એવો તેમનો 
રાજકીય વ્યવહાર, બૌધ્ધિક તેમ «7 નૈતિક હશે. સ્વાતંત્ય માટેના લોકોના સંકલ્પથી 
તેમના પ્રયાસોને બળ મળશે. છેવટે, પ્રબુધ્ધ, જાગ્રત લોકમત અને લોકોના 
બૌધ્ધિક સમર્ષન થકી 'રેડિકલ ડેમોક્રટિક' રાન્ટ ખડું થશે. સત્તાના કેન્દ્રીકરણ 
સાથે સ્વાતંત્યનો કદાપિ મેળ બેસે તેમ નથી એમ જેમને પ્રતીત થયું છે, તેવા 
'રેડિકલ હ્યુમેનિસ્ટો' સત્તા કબજે કરવા પ્રયાસ નર્હી કરે. 


વીસ 


અંતિમ પૃથક્કરણની દષ્ટિએ જોઈએ તો, જક્તિસ્વાતંત્યનો લોપ કર્યા 
સિવાય, સૌના વિકાસ અને સમૃપ્ધિમાં સૌ સહાયરૂપ થાય એવા સમાજના 
પુનઘડતર માટે નાગરિકોનું શિક્ષાણ એ એક આવશ્યક શરત છે. લોકસમિતિઓ 
એ નાગરિકોના રાજકીય અને નાગરિક શિક્ષણ માટેની તાલીમશાળા બની 
રહેશે. 'રૈડિકલ ડેમોકેટિક' રાજનું માળખું અને કાર્ય નિષ્પક્ષ ભક્તિઓને જહેર 
જીવનમાં આગળ પડીને કામ કરવા શક્તિમાન બનાવશે. રાજ્યની શાસનધુરા 
આવી બક્તિઓના હાથમાં આવતાં એક વર્ગ દ્વારા બીજા વર્ગ પર જુલમ 
કરવાના સાધન તરીકે, રાજ્ય મટી જશે. સત્તાસ્થાનો શોભાવતા, આધ્યાત્મિક 
રીતે મુક્ત મનુષ્યોજ ગુલામીની તમામ «જીરો તોડી શકે, અને સૌ માટે 
સ્વાતંત્યનો યુગપ્રકાશ કેલાવી શકે 





રૈડિકલ ક્રુમેનિઝમના બાવીસ સિધ્ધાંતો મક 


એકવીસ 


રૈડિકાલિઝમ વિજ્ઞાનને સામારક સંગઠનમાં સમન્વિત કરે છે, અને 
વ્યક્તિમત્તા તથા સામૂહિક જીવન વચ્ચે સુમેળ સાધે છે. તે સ્વાતંત્યમાં નૈતિક - 
બોધ્ધિક તેમ જ સામાજિક તત્ત્વનું ઉમેરણ કરૈ છે; અને સામા૦તક પ્રગતિનો 
સર્વગ્રાહી સિધ્ધાંત રજ કરે છે, જેમાં આર્થિક નિયતિવાદની દંદ્રાત્મક્તા અને 
વિચારોની ગતિશીલતા, બેઉને યોગ્ય સ્વીકૃતિ પ્રામ થાય છે. ઉપરાંત, 
રેડિકાલિઝમ, એ બેઉમાંથી આપણા યુગને અનુરૂપ સામાજિક કાંતિ માટેનાં 
કાર્યક્રમ અને પધ્ધતિ તારવી કાઢે છે. 


બાવીસ 





લિઝમ, “મનુષ્ય « બધી વસ્તુઓનો માપદંડ છે'', એવા 
પ્રોટાગોરાસના વિધાન અથવા “મનુષ્ય # મનુષ્યજાતિનું મૂળ છે'', એવા 
માફર્સના વિધાનષી આરંભ કરે છે, અને આધ્યાત્મિક રીતે મુક્ત એવા નૈતિક 
મનુષ્યોના સહિયારા પુરૂષાર્થ વડે સ્વતંત્ર મનુષ્યોના રાય તથા એક બંધુસમા% 
તરીકે «ગતની પુનર્રચના કસ્વાની હિમાયત કરે છે. 











૨૫૪ રેડિકલ હ્રમેનિઝમ 
પરિશિષ્ટની નોધ. 
(મળ આવત્તિમા સિધ્ધાત ૧૯ અન સિધ્ધાત ૨૦ નીંચ પમાણ ઘતા) 
સિધ્ધાંત ૧૯ 


સ્વાતંત્થના નવા જગતનું નિર્માણ કરવાના નિર્ણયથી એક રાજકીય પક્ષમાં 
સંગઠિત થયેલા, સાચા અર્થમાં મુક્ત મનુષ્યોના સહિયારા પ્રયાસથી 'રંડિકલ 
ડેમોકેસી'નો આદર્શ સિધ્ધ થશે. આ પક્ષના સભ્યો લોકોના થનાર શાસકો કરતાં, 
વિશેષ તો, માર્ગદર્શક, મિત્ર અને ફિલોસોફરો તરીકે વર્તશે. સ્વાતંત્ર્યના ધ્યેય સામે 
સુસંગત એવો પશ્નનો રાજકીય જવહાર બૌધ્ધિક અને તેથી નૈતિક હશે. લોકોની 
સ્વાતંત્ર્યની પ્રબળ ઈચ્છા સાથે પક્ષનો પણ વિકાસ થશે અને પ્રબુધ્ધ, જાગ્રત 
લોકમત અને બૌધ્ધિક લોકોના સમર્ષન થકી પક્ષ સત્તા પર આવશે. સત્તાના 
કૅન્દ્રીકરણ સાથે સ્વાતંત્યનો મેળ બેસે તેમ નથી, એની પ્રતીતિ થઈ હોવાના 
કારાણે પક્ષ સત્તાના શક્ય એટલા વિતરાણ અથવા વિકેન્દ્રીકરણ માટે પ્રયાસ 
કરશે. રાજકીય સત્તા પ્રામ કરવામાં એને મળેલી સફળતા એ પ્રક્રિયાનો એક 
તબક્કો માત્ર છે અને પોતાના ખુદના અસ્તિત્વના તકાદા અનુસાર પક્ષ રાજકીય 
સત્તાનો ઉપયોગ «તાં સુધી રાજ્ય અને સમાજ સમવર્તી ન બને ત્યાં સુધી 
સત્તાના વધુ વિતરાણ અને વિકેન્દ્રીકરણ માટે કરશે. 


સિધ્ધાંત ૨૦ 


અંતિમ પૃષક્કરણની ૬ષ્ટિએ જોઈએ તો, જક્તિસ્વાતંત્ધનો લોપ કર્યા 
સિવાય, સૌની પ્રગતિ અને સમૃધ્ધિમાં સૌ સહાયરૂપ થાય એવા સમાજના 
પુન:ઘડતર માટે નાગરિકનું શિક્ષણ એ આવશ્યક શતર છે. 'રેડિકલ ડેમોક્રેટિક 
સ્ટેટ' એ નાગરિકોના રાજકીય અને નાગરિક શિક્ષણ માટેની તાલીમશાળા 
બનશે. તેનાં માળપ્ખા અને કાર્યને કારણે નિષ્પક્ષ વક્તિઓ જાહેર જીવનમાં 
આગળ આવીને કાર્ય કરશે. આવી વ્યક્તિઓના હાથમાં રાજયની શાસન ધૂરા 
આવવાને કારાણે એક વર્ગ દ્વારા બીજા વર્ગ પર જુલમ કરવાના સાધન તરીકે 
શક્ય મટી જશે. આધ્યાત્મિક રીતે મુક્ત એવા મનુષ્યો સત્તાસ્યાન પર હોવાને 
કારાંશે ગુલામીની બધી જતજીરો તોડી શકેશે અને સૌ માટે સ્વાતંત્યનો યુગ પ્રકાશ 


ફેલાવશે. ઃ 
ને 
સુજરાત સરકાર જ ૧21.ર,લા. ક દ. 
કલકત્તા તથી શઢ- રક 


